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' प्रस्तावना 


दाशनिक जगत्‌ में श्रनेकान्त-वाद को एक स्वत्स्त्र-वाद के रूप 
में विकसित एवं प्रतिष्ठित करने का सम्पूर्ण श्रेय जैनोचार्यों को है । 
अअनुयोग द्वार! आदि जेत आममसो में प्रतेकान्तवाद की मात्र प्राथमिक 
भूमि का देखी जाती है, किन्तु उसे दाशनिक घरा-तल पर लाने का 
श्रेय आचार्य सिद्धांन श्ौर आचार्य मल्लवादी को है। सिद्धसेन ने 

सम्मति तर्क! में अनेक|न्त-हड्ठणि के जीवातु-भृत एवं गूलाधार नयवांद 

का विशद्‌ विवेचन किया है, तथा मल्लवादी ने “नयचक्र'ं में यह 
दिखलाने का सफल प्रयत्न किया है, कि दाशेनिक विचारों में विविध 
नय किस प्रकार सन्निहित हैं ? 

आचाय समन्‍्त भद्र ने 'आप्न-मी्मासा' में स्पाह्राद पर पैनी दृष्टि 
से विवेचन किया है, कि विभिन्न दर्शतो में स्पाह्गाद के विना किस प्रकार 
विचारो की श्रसंगति रहती है। शभ्राचार्य श्रकलक और विद्यानन्द ने 
आप्त-मीमासा! पर पाण्डित्यपूर्णं विवरण लिखकर समन्तभद्र के 
गम्भीर विचारो की सत्यता', सिद्ध की है। 

आ्राचार्य हरिभद्र ने 'अनेकान्त जय पताका' में तत्कालीव दाशेनिकों 
के एकान्तवादी विचारो की सूक्ष्म-समीक्षा करके श्रनेकान्तवाद की 
स्थापना की । इसी प्रकार उत्तर कालीन जेन-दा्शनिक्रो ने श्रपने युग 
में अनेकान्तवाद, स्याद्राद और नय-वाद पर सस्क्ृत तथा प्राकृत 
भापाश में अनेकानेक महत्त्वपूर्णा ग्रन्थों की सृष्टि की । 

विक्रप्त संवत्‌ की १७ वी शती के परम विद्वान और विशाठ दाशे- 
तिक उपाध्याय यशों विजय से अपने अनेकान्तव्यवस्था' नये प्रदीप', 
'नयोपदेश' श्र अ्रष्ट सहस्ती विवृत्ति आदि गोस्वपूर्ण गन्यो में भारतीय 
दर्शनों के १७ वी शदी तक के विकास की अनेकास्ववाद में' आत्म सात 
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कर दार्शनिक साहित्य के भण्डार को एक महत्वपूर्ण देन दी है । 

आ्राज का यह अ्रखुयुग एवं स्पृतनिक युग भले ही भौतिक विकास की 
श्रोर तीत्रगति से गतिमांन हो, परन्तु उसके समक्ष एक प्रइन अंडा खडा 
है, कि वह मानव-कल्याण के लिए क्‍या कुछ दे रहा है, या दे सकता हैं? 
निःसदेह यह:कहने के लिए में वाष्य हूँ, कि जब तक मानव समाज की 
अनेकान्तद॒ृष्टि से विचार शुद्धि एवं स्थाह्गाद से भाषा शुद्धि नहीं होगी, 
तव तक मानव जीवन के कल्याण की दिशा स्थिर न हो सकेगी । 
श्रस्तु, पाश्वात्य दार्गनिकों के विचारों को भी अनेकान्त के समन्वय 
मूलक संचे में ढालने का श्राज शुमावमर श्रा चुका है। परन्तु यह 
शभानुष्ठान किसी समर्थ विद्वान की राह देख रहा है ! 


श्राज हिन्दी राष्ट्र भापा के पद पर प्रतिप्ठित है। श्रतएव हिन्दी 
भाषा में भी अ्रनेकान्तवाद के जनोपयोगी विविध साहित्य की सृष्टि 
श्रत्यावध्यक हो गई है । श्रस्तु, इधर हिन्दी भाषा मे श्रनेकान्त-हृष्टि, 
स्पाह्माद श्लौर नयवाद पर पण्ठित महेन्द्रकुमार न्यायाचार्य का 'जैन- 
दर्णन एक महत्व पूरा ग्रथ है। मुनिराज श्री न्याय विजय जी का “जैत- 
दर्शन भी सामान्य परिचयात्मक एक अच्छा ग्रन्य है। 


मुनि श्री फूलचन्द्र जी 'श्रमणा का प्रस्तुत पुस्तक 'नय-वाद' जिज्ञा- 
सुओ को अनेकान्तवाद में प्रवेश करने के लिए एक सरल एवं सुवोध 
साधन सिद्ध होगा, इसमें सन्देह नहीं हैं। सवाद-दौली में विपय को 
सुगम करने का प्रयत्न स्तुत्य है। श्रहिसा श्रादि पच-सवर पर सप्त 
नयों की श्रवतारणा किस प्रकार हो सकती है ? यह परिशिष्ट में 
देकर मुनि श्री ने नयो की विवेचना का विस्तृत क्षेत्र विद्वानों के समक्ष 
उपस्थित किया है। कही-कही विचारोमे श्र पष्ट्ता होते हुए भी 
पुस्तक उपयोगी है । 


जम ह, 


हिन्दू यूनिवर्सिटी, बनारस । 
ताए ३०६१-४८ 
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प्रकाशकीय 


सन्‍्मति ज्ञान-पीठ के चमकते-दमकते श्रोर जीवन विकास के लिए 
सत्प्रेरणा देने वाले सुन्दर प्रकाशनो की लडी की एक कड़ी “नय-वाद' 
भी विचार-प्रवण श्रध्येताशो के कर कमलो में झा पहुँचा है । 

जैन-दर्शन के प्राण अनेकान्त-हृष्टि भर स्याद्वाद के गम्भीर एवं 
विराट रहस्य को समझाने के लिए “नय-वाद' श्रावश्यक ही नही, 
बल्कि अनिवार्य भी है। प्रस्तुत पुस्तक में लेखक ने 'नय-वाद' जैसे 
गुरु गम्भीर विषय को सरल और सुबोध रूप में पाठकों के सम्मुख 
रखकर साहित्य-जगत्‌ की अनुपम सेवा की है । 

एक वात--जिसे भूलना भी भूल होगी, वह यह है कि पुस्तक 
के प्रकाशन में द्रव्य-दान देने वाले व्यक्ति को भ्रुलाया नही जा सकता । 
लुधियाना जैन समाज के प्रम्नुख व्यक्ति स्वर्गीय लाला नोहरियामल 
जी को कौन नहो जानता " सन्‍्तों की सेवा और समाज की सेवा में 
आपको विशेष अभिरुचि थी | तन, मन और घन से आपने सदा धर्म 
की सेवा की थी । 


झापकी घर्मपत्नी घर्मशीला श्रीमती गौरा देवी जी भी सन्त-भक्ति, 
समाज सेवा श्ौर धर्म अम्युदय मे आप के समान ही सदा अश्रग्नसर 
रहती हैं। प्रस्तुत पुस्तक के प्रकाशन में श्रीमती गौरां देवी ने एक 
सहस्र का दान देकर साहित्य की सुन्दर सेवा की है। सन्मति ज्ञान- 
पीठ श्राप के इस घम्मय श्रर्थ-सहयोग का घन्यवाद करता है । 


श्रीमती गोरादेवी जी के तीन पुत्र रत्त हँ--श्री रामप्रसाद जी, 
श्री गोवर्धतदास जी और श्री केदारंनाथ जी। तीनो भाई घर्म-प्रेमी, 
समाज-सेतव्री श्रौर विनय-विनम्र हैं। मुझे ,आशा ही नही, पूरा 


'दिशा-संकेत 


हृष्टि-कोरश--मानव का स्वस्थ एवं व्यापक हृष्टि-कोण ही उसे 
सत्य की ओर ले जाता है | सत्य-विद्ञाल, व्यापक, अनन्त श्रौर अखण्ड 
होता है । परन्तु सामान्यत. मौनव का परिमित ज्ञान उसे सम्पूर्ण रूप 
में जान नही पाता खण्ड रूप में अथवा अनेक शअ्रश्ञो में ही वह वस्तु 
का परिवोध कर पाता है। सत्य के परिज्ञान के लिए, किवा ज्ञात सत्य 
को जीवन के समतल पर उतारने के लिए, व्यापक दृष्टिकोण की 
आवश्यकता ही नहीं, अभ्रनिवायंता भी है । 

व्यप्ठि, सम भौर परमेष्ठी--जीवन विकास की यह क्रम-पद्धति 
है | जैन-दर्शंत की सत्योन्मुखी भ्रनेकान्त दृष्टि, जैन-धर्म का सर्व सहिष्णु 
अहिसा सिद्धान्त, और जेच परम्परा का चिंरागत समन्वयवाद-ये तीनो 
मिल कर एक ही कार्य करते हैं | और वह यह है, कि व्यपष्टि श्रपनी 
क्षुद्र सीमा में केंद न हो जाए समष्ठि व्यक्ति के विकास मार्ग में चट्टान 
वन कर उसके विकास को अवरुद्ध न करे, अपितु एक-दूसरे से 
समभझोता कर के दोनो परसेष्ठी के रूप में परिशत्त हो जाएँ, परम 
ज्योति बन जाए'। 


वस्तु-तत्व--इस शुभकर एवं सर्व हितकर विशाल दृष्टि-कोश को 
जीवन में ढालने से पूर्व वस्तु-तत्त्व के स्वरूप को समझ लेना आवश्यक 
है । चेतन-भ्रचेतन मय इस जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु सत्‌ है, शाइवत है, 
अनन्त है । प्रत्येक वस्तु अनन्त भुण-धर्मो का अखण्ड पिण्ड है। वह 
कभी नहीं रही--यह नही कहा जा सकता | वह कभी नही रहेगी-- 
यह नही कहा जा सकता । वह नही है---यह भी नही कहा जा सकता । 
कहा यह जाएगा कि---“वह थी, है, और रहेगी ।” चुत्त, वर्तमान और 
वर्तिष्यमाण--इन तीनो कालों मे कभी भी उसका अभाव नही होता । 
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हाँ तो, वस्तु सत्‌ है, शाइवत है, नित्य है--परन्तु कुटस्थ नित्य 
नहीं,--परिणामी नित्य है। क्योकि प्रत्येक वस्तु में प्रतिक्षरा पूर्ण 
पर्याय का विग्म, उत्तर पर्याव्र का उत्पाद होता रहता है । 

भ्रस्तु, द्रव्य-दृष्टि से वस्तु नित्य है, विगम श्रोर उत्पाद की दृष्टि से; 
अर्थात्‌--पर्याय-दृष्टि से परिणामी-प्रतिक्षण बदलने वाली भी है। केनक 
के कगन को तोड कर उसका मुकुट वनवा डाला । हुआ क्या ? आकृति 
बदल गई, परन्तु उसका कनकत्व नहीं बदला। वह तो ज्यों का त्यो 
है। जैसा पहले था, ब्रैमा अब भी । सिद्धान्त यह रहा कि--द्रिव्यं 
नित्य, श्राकृति. पुनरनित्या 

प्रमाण शौर नथ--अनन्‍्त घर्मात्मक वस्तु का सम्यसज्ञान दो से 
होता है--प्रभाण से और नय से । अनन्त घधर्मात्मक वस्तु तत्व के 
समग्न धर्मों को शभ्रथवा उसके अनेक धम को ग्रहण करने वाला ज्ञान- 
प्रमाण होता है, और उस वरत्रु के किसी एक ही घर्म को ग्रहण करने 
वाला ज्ञान, नय कहा जाता है । 

अयधघरट:--यह ज्ञान प्रमाण है । क्योंकि इस में घठ के रूप, रस, 
स्पर्ण और गनन्‍्ब तथा कनिए्ठ-ज्येछ आदि समग्र धर्मों का परिवोध हो 
जाता है । परन्तु जब यह कहा जाता है,-- रूपवानू घट: तव केवल 
घट के अनत्त धर्मों में से 'हूप' का ही परिज्ञान होता है, उसके पअन्य 
वर्म रम, स्र्भ और गन्ब आदि का नहीं। अनन्त धर्मात्मक वस्तु के 
परिज्ञान मे अश कल्पता--यही वस्तुत. नय है । श्रतः झ्शी के किसी 
एक अथ का ज्ञान नय! और अनेक अशो का ज्ञान प्रमाण”? होता है! 

सय-वाद---निय-वाद' वस्तुत: जैन दर्शन की झपनी एक विशिष्ठ, 
ओर व्यापक विचार-पद्धति है । जैन-दर्शन प्रत्येक वस्तु का विश्लेपण 
नग्न! से करता है। जेन-दर्शन में एक भी सूत्र और अर्थ ऐसा नहीं 
हैं, जी नय-बून्य हो | विशेपावश्यक भाष्य में यह तथ्य इस प्रकार है--- 

“नत्यि नह चबिहुर्ण, 
सुर अत्यो य जिरा-सए किसि ॥7: 
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ज़ैन दाशनिकों के समक्ष एक प्रश्न बडा ही जटिल, साथ ही 
गम्भीर था कि नय कया है ? नय प्रमाण है किवा श्रप्रमाण ? यदि वह 
प्रमाण है, तो प्रमाण से मिन्न क्यो ? श्लौर यदि वह श्रप्रमाण है, तो 
वह भिथ्या ज्ञान होगा | और मिथ्या ज्ञान के लिए विधार जगत में 
क्या कही स्थान होता है ? 

इन प्रदनो का मौलिक समाधान जन दाशं निको ने बडी गम्भी रत 
और सतकता से किया है वे अपनी तर्क-शैली मे कहते हँ--- 

“नय न प्रमाण है, और न श्रप्रमाण । परन्तु प्रमाण का एक 
अश है। सिन्धचु का एक विन्दु,न सिन्दु है, और न असिन्धु--भ्रपितु 
वह सिन्धु का एक अ्रञ है। एक सैनिक को सेना नही कह संकते, परन्तु 
उसे श्रसेना भी तो नही कह सकते । क्योकि वह सेना का एक अ्रश तो 
है ही । नय के सम्बन्ध में भी यही सत्य है ।४ 

प्रमाण का विपय श्ननेकान्तात्मक वस्तु है, और नय का विषय है, 
उस वस्तु का एक अश । 

यदि नय अनन्त धर्मात्मक वस्तु के किसी एक ही अश ( धर्म ) की 
ग्रहण करता है, तो वह मिथ्या ज्ञान ही रहेगा। फिर उस से वस्तु 
का यथार्थ बोध कंसे होगा ? 

इस प्रइन का उत्तर भी जेन दार्शनिको ने भ्रपनी उसी सत्य-मूलक 
दर्क शली पर दिया है-- 

“नये अनन्त धर्मात्मक वस्तु के एक अश को ही ग्रह करता है 
पह सत्य हैं। परन्तु इतने मात्र से ही वह मिथ्या ज्ञान नही हो सकता #/ 
एक अश्ञ का ज्ञान यदि वस्तु के अन्य अ्रशों का निषेधक हो जाए, तभी 
नह मिथ्या होगा । किन्तु जो अद्ञनज्ञान, अपने से व्यत्तिरिक्त अद्यो का 
निषेघक न होकर, केवल श्रपने हृष्टि-कोण को ही व्यक्त करता है, 
तो वह मिथ्या ज्ञान नही हो सकता । 5 

हाँ, जो नय अपने स्वीकृत अश का प्रतिपादन क्रते हुए यदि अपने 
से भिन्न हंष्टिकोश का निषेध करते हैं, तो निस्सन्देहः वे नयप्रभास किंवा 
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दुर्नय कहे जाएँगे। परस्पर निरपेक्ष नय दुर्नय हैं; और सापेक्ष सुनय हैं । 

नयो की सख्या--यद्यपि नय श्रनन्त हैं, क्योकि वस्तु के धर्म 
अनन्त हैं, फिर भी नयो के मूल में दो भेद हँ--द्रव्याथिक और 
पर्यायाथिक | अभेदगामिनी दृष्टि को द्वव्याथिक नय कहते हैं, भ्रोर 
भेंदगामिनी हृष्टि को पर्यायाथिक नय कहते हैं। नयो में नेंगमादि तीन 
अव्याथिक हैं, और ऋजुसूत्रादि चार पर्यायाथिक ॥ 

उपसहार--प्रस्तुत 'नय-बाद' पुस्तक में जेन-दशन के इसी जीवातु 
भूत 'नय-तत्व' का विवेचन, विश्लेषण और प्रतिपादन क्रिया गया है। 
पुस्तक की भापा और शैली यद्यपि पुरातन है, तथापि विचारो के 
प्रस्थापन में प्रामारिकता से काम लिया गया है | शैली पुरानी होने से 
कही-कही पर पाठकों को कुछ चिपय अ्रस्पष्ट-ला लग सकता है। 
परन्तु मह नि.सन्देह कहा जा सकता है, कि सच मिला कर पाखठ्य- 
सामग्री पाठकों को अ्रवश्य ही लाभान्वित करेगी । संस्कृत और प्राक्ृततत 
में इस विपय पर पर्वताकार विपुल साहित्य लिखा गया है । परन्तु 
राष्ट्रभापा हिन्दी में इस विपय की श्रौर इस जैसी कोई स्वतत्र पुस्तक 
अ्रभी तक मेरे देखने में नही आई । 

मुनिश्वी फूलचन्द जी 'भश्रमण” मेरे चिर परिचित स्नेही मुनि हैं। 
वे जहाँ एक विचारक हैं, वहाँ सावक भा हैं। इसलिए वे अपने परि- 
चितो में 'योग निष्ठ: के नाम से जल्दों पहचाने जाते हैं। मुनिश्नी का 
स्वाध्याय विशाल है, और वे सैद्धान्तिक विपयों पर सतत चिन्तन-मनन 
करते रहते हैं। उसी प्रशस्त स्वाध्याय श्रम का यह सुन्दर वैचारिक फल 
“नय वाद के रूप में हमारे हाथो में है । प्रस्तुत कृति को देखते हुए: में 
आशा करता हूँ, भविष्य भें श्रमण जी की श्रोर से सैद्धान्तिक विषय 


पर इससे भी अधिक भम्मीर अ्रथच स्पष्ट कृति--जिज्ञासुओ की सेवा 
में प्रस्तुत की जाएगी | हे 


जैन-भदद, श्रागरा । 
है उपाध्याय अमर घुनि, * 


१ जनवरो, १६५८ 


- सम्पादकोय' ' 


: निय-वाद' के ग्रुरतम प्रदन ने मेरी /लघुतम« सीमा? में अथ'? : की! 
भीनासर में और “इति' ,की आगरा मेल यह “अथ से;इति” तक की 
कहानी दो साल को हो चुकी है, कुछ पुरानी-सी । परन्तु सब भिल्ला 
कर यह कहानी भ्रन्तत चडी ही सुखान्त तथा शुभान्त'" रही । 

भीनासर सस्मेलन के मघुर एवं ,शुभावसर .पर मेरे प्रिय मित्र 'श्री 
फूलचन्द जी “श्रमऱ? से कितने ही, वर्षो, वाद मिलच सम्मेलन हुझ्ना । 
हम एक-दूसरे को भूल ग़ए हो, यह. वात तो नहीं, किन्तु यह सत्य है, - 
कि वहुत दिनो की घूमिल स्मृति ताजा हो उठ़ी-। हमें एक-दूसरे के. 
विचार्‌ विनिमय से वहुत-सी नयी बातें मिली । » 

, एक दिन बात:चीत के प्रसंग में 'अमरण'जी”' ने मुझ से : कहा-« 
विज़य जी, तुथ्हे मेरा:एक काम करना होगा !? सेने विनम्र भाव से 
कहा --'बोज़िए, क्‍या आज्ञा है, आपकी > उन्होने अपनी ' बात का 
घ्िलसिला जोडते-हुए कहा--- ., ५ ऑफ . अक 

'सम्यक्‌-दर्शेन? पन्न में मेरे नय विषयक' लेख तो आपने. पढ़े होंगे ?. 
मेंदे कहा--जी हाँ,'देखें तो , हैं.॥ उन्होने एसकोच -की भाषा में कहय--- 
उन लेखो,का सम्पादत एवं प्रकाशन , व्यवस्थित नहीं पहो “पाया है । 
अत* में चाहता हुँ कि आप उनका सुन्दर पद्धति से सम्पादन ,क़र दें । 

मेरे इन्कार करते रहने पर भी उन्होने- अपनी वात का- आग्रह 
रखा । मेंने इस कार्य के लिए अपने भ्न्य स्नेही साथियों की योग्यता की 
श्रोर स्पष्ट संकेत भी किया, परन्तु श्रमण जी अपने श्राग्रह पर अभडोल 
रहे । अन्ततः यह कार्य मुझे लेना ही पडा । 


कुचेरा के वर्षा-वास में पूज्य ग्रुरुदेव का स्वास्थ्य ठीक न रहने से 
मुझे सम्पादन का अवकाश नही मिल सका | अत* यह कार्य झागरा 
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में प्रारम्भ किया, और मुझे प्रसन्‍नता है कि उसे में यथा शक्ति पूर्ण 
कर सका हैं । 

प्रस्तुत पुप्तक की भाषा तथा शैली ,के सम्बन्ध में मैंने यहाँ से 
लेखक पुनि जी से पूछ था कि---क्या इसको नया रूप दे दिया जे ? 
परन्तु यह बात स्वीकृत न हो सकी । फलतः उन्ही की भाषा में भौर 
बहुत कुछ उन्हीं की शैली में श्रावश्यक फेर-बदल के साथ पुस्तक को 
सजा द्विया गया है । यद्यपि उनके भावो'में किती भी प्रकार का अश्रन्तर 
नहीं डाला गया है, फिर भी सहृदय पाठक यदि कभी “सम्यक्‌-दर्शन 
में पूर्व प्रकाशित लेखों के साथ इस पुस्तक की तुलना करेंगे, ती उन्हें 
अवदय ही कुछ आवध्यक भ्रन्तर दीख पडढेगा । पुस्तक के प्रकाशन में 
श्री श्रखिलिश मुनि जी महाराज का दिशानदर्शन भी मेरे कार्य को, 
सुन्दर बनाने मे सहयोगी रहा है । 

पुस्तक के सम्बन्ध में में क्या कहें, और कंसे कहें ! इसका निर्राय 
में विज्ञ पाठकों पर हो छोडता हूँ [हाँ इतना कहने की अभिलापा 
प्रवन्‍्य रखता हूँ कि लेखक मुनि जी श्रथने प्रतिपाथ विपय के” विर्श 
अ्रध्येता हैं। उन्होने इस दिशा में काफी गहराई तक अभ्यास किया 
है । वस्तुत: उनका श्रम प्रशसनीय है। जहाँ तक में जानता हूँ, अपने 
डग की हिन्दी में यह प्रथम कृति है । 

- अस्तु, यदि पाठक प्रस्तुत पुस्तक को ,मनोयोग से, पढेंगे, तो उनके 
ज्ञान की भ्रभिवृद्धि होगी, और लेखक मुनि. जी का श्रम भी सफल होगा ६० 
जैन-मवन 

! लोहामडी, आगरा 


- विजय मुनि, 
१ जनवरी, ह६४८ 
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इति विविध-भज्ग-गहने, 

सुदुस्तरे मार्ग-मूह-्ष्टीनाम्‌ | 
गुरवो भवन्ति शरणं ; 

प्रबुद्ध नय-चक्र सञ्चारा :॥ 


-- आचार्य अमृतचन्द्र 


“भ्रत्यन्त विकट और विविध भग् जालो से घनीभूत नय- 
चक्र वन में, राह भूले मनुष्यों को समन्मार्ग' बताने वाले वे 
सदगुरु ही शरण-भूत हो सकते है, जो नय-चक्र 'के पारंगत 
विद्वान हैं ।” 


उप्‌क्रस 


जेणु विणा लोगस्स वि, 
ववहारों सव्वहा न निव्वडइ । 
तस्स भुवशेकक्‍्क-गुरुणों ; 
णमो  अखेगंत-बायस्स ॥ 


-- आचारय सिद्धेसेन दिचाकर 


अनेकान्तात्मच्छिस्ते सती शून्यों विपयेयः । 
पु 5 
ततः सब मृषोक्त स्यात्‌ तदयुक्तं स्व-धाततः ॥ 
--- आचांय समन्‍्त भद्र 


आपकी अनेकान्त-दृष्टि सच्ची है, इसके विपरीत जो 
एकान्त मत है, वह शून्य है, अर्थात्‌-अ्रसत्‌ है । श्रत. जो कथन 
अनेकान्त दृष्टि से रहित है, वह सब मिथ्या है ; क्योकि वह 
अपना ही घातक है । 
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भारतीय-संस्कृति मे, वसन्त-समय को मधु-मास कहा 
गया है । वसन्‍्त-समय सुन्दर,सुरभित और सरस होता है । 
जिस समय प्रकृति के प्रांगण में वसन्‍्त समवत्तरित होता है, 
उस समय सरव्वेत्र नया जीवन, नयी चेतना और नया जागरण 
प्रादुभ्नत हो जाता है । प्रकृति के कण-कण में आनन्द, हर्ष 
और उल्लास प्रकट होने लगता है। अणु से महान्‌ और 
महान्‌ से अझछु समस्त प्रकृति-जगत्‌ अ्रभिनव सौन्दर्य एवं 
अदभुत माघुयं से मर जाता है । मघु-मास, श्रर्थात्‌ वंसन्‍्त 
आनन्द-का प्रतीक माना गया है ॥ 

सुरभित वसन्‍्त का सुन्दर समय था। जगती-तल पर 
चारों ओर हरियाली का प्रसार था। तरु और लत्ताएँ 
पलल्‍लवित, पुष्पित तथा फलित होकर आनन्द में भ्रम रहे थे । 
अभिनव किसलयों के सौन्दय्यं से, सुमनों के सौरभ से और 
फलों के मधुर रस से तरु और लताएँ मानो, जन-सेवा करने 
का सोभाग्य संचित कर रही थी । 
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से बढ़ रहा था-।। खग-कुलो के मधुर कुृजन से सम्पूर्ण वन- 
प्रान्त मुखरित और प्रतिध्वनित हो उठा । 

ग्रुर-कूल का प्रधान अध्यापक अपने सुयोग्यं 
छात्रों के साथ ताजा पवत्र सेवंन के लिए वन-प्रोन्‍्त के किसी 
भाग में निर्मित 'देव-रमरा'''उद्यान”में जा पहुँचा । 'कतिपय 
छात्र पहले ही वहाँ जमे बेठे थे, अपनी पाद्य-पुस्तको का 
अध्ययन, मंनन और चिन्तन कर. रहे थे । परिशीलन के लिए 
एकान्त स्थल अत्यन्त उपयुक्त होता 'है। ' 

'देव-रमरण' उद्यान में इधर-उधर बिछे शिला-पट्टो पर छात्र 
आऔर उनका अध्यापक भी यथास्थांन बैठ गए थे। बात-चीत 
के प्रसंग मे चर्चा चल पडी, कि वस्तु का सम्यग ज्ञान कंसे होता 
है ? किसी भी वस्तु का सम्यग ज्ञान प्राप्त करने के लिए क्‍्या- 
क्या साधन अपेक्षित हैं ? बरद्धिमान्‌ मनुष्य जब किसी विषय 
पर चर्चा-वार्ता करते हैं, तव कोई न कोई तथ्य अवश्य ही 
निकलता है । 


एक छात्र, जो असाधारण बुद्धिमान था। बोला-- 
“प्रमाण और नय से वस्तु का सम्यग ज्ञान होता है । वस्तु कहीं 
पर भी, किसी भी प्रकार की क्यो न हो, उसका परिज्ञान 
प्रमाण श्र नय से ही हो सकता है । बिना प्रमाण और 
नय के किसी भी वस्तु का परिज्ञान सम्भव नहीं है ।” 


दूसरे छात्र ने बीच मे ही प्रतिप्रइन करते हुए कहा--- 
“प्रमाण और नय में क्‍या भेद है ? प्रमाण और नय का 
क्या लक्षण है ? 


६ 


अर -।। ५ 
प्रभम 
द्प्न ने 
भय प्‌ नो स है ने भसमाप्रान पृः रत 7३६ १६ गहा-- 
वह | ष्ः्ं फ़ि भी ए ना मेक भेद ग्रदा: ् 


कक... 


गान यर 
है, पह्‌ प्रमाण 5 ॥ के श्रम क या गये अथो को ग्रहदां 
प्रहगा 


ग॒ करता &, (०॥ भश्।र जा गाते पस्तु प्र किसी ग्ना क्रय 
र्धे गिरे €। पट भय ः 
धीरे 


चर्चा का सर । 
“ये कितने है ? न का मोड़ नय-स्थरूप पर झा लग 


श्र र' उनके लक्षग क्या है | 


कम 2०८०. 


नय-सखरूप 


नत्थि नएहिं विहुणुं, 
सुत्त अत्थो य जिण-मए किचि | 
--विशेषावद्यक भाष्य 


नय स्तव' स्थात्‌-पदलाब्छना इसे, 
रसोपविद्धा इवब॒ लोह-घातवः । 
सवन्त्यभिग्रेतफ्ता  यत्तस्ततो ; 
भवन्तमार्या: प्रणता हितेषिण: 


४>' आचार्य “सिंद्धसेत दिवाकर 

“जिस प्रकार स्वरों-रस के संयींग सेलोह धातु (स्वर्ण 
बनकर) अभीष्ट फल देने वाले बन जाते है, उसी प्रकार आपके 
नय भी 'स्थात्‌' शब्द लगने पर गभीष्ट फल देने वाले हो जाते 


है । अतः अपना डित चाहने वाले भक्त-जन श्राप को सभक्ति 
नमस्कार करते है । 


नय-स्वरूप 


प्रथम छात्र 
पहला छात्र विनीत स्वर में बोला--प्रिय सांथियों £ 
यहापि नये का विपय अत्यन्त विस्तृत और साथ ही अत्यच्त 
गम्भीर सी है, तथापि इस विषय पर में अपना विचार व्यक्त 
करता हैं । मेरे विचार मे नय का स्वरूप यह है-+ 7? ' 
“जिसके द्वारा अनस्त-धर्मात्मक वस्तु के किसी एक पर्याय 
का निरचय किया जाए, वह नय है ।-१ 


बे 


द्वितीय छुत्न - 


दूसरा छात्र बोला-आपने कहा, वह भी ठीक है, परन्तु; 
नय का यह लक्षण भी हो सकता है--- 
 “वंस्तुं-तत्त्वे के 'ज्ञाताीं का अ्रभिष्राय-विंशेष॑ तय. कहा 
जाता हैं ।/ २ 


॥4 हा च् रु रे 





१--नीयँते, परिच्छियते, अनेन इति नय, । / '--नय-+रहस्य 
२--'ज्ञातुरभिग्रायो चय ।7 * है '+-आलाप-पद्ध ति 


श्२ | नय-वाद 


तृतीय छात्र 


तीसरा छात्र बोला--आपके कथन से मेरा कोई विरोध 
नही है, फिर भी मेरे विचार मे नय का स्वरूप यह है--- 

“ताना स्वभावों से अलग कर, किसी एक स्वभाव मे 
वस्तु का निश्चय करना, यह नय है ।--१ 


चतुर्थ छात्र 


चौथे छात्र ने नय-स्वरूप पर अपना विचार प्रकट करते 
हुए कहा--- 


“जो वस्तु प्रमाण से, सर्वाज्भीण रूप से व्यवस्थित हो, उसके 
ग्रनेक धर्मो मे से किसी एक घ॒र्मं का बोध करना, नय है ।”-२ 


पंचम छात्र 


पॉँचवे छात्र ने अपने विचार प्रस्तुत करते हुए कहा-- 
मेरे विचार से नय का लक्षण यह है-- 


“पर्यायों के अनेक भेद हैं, एक वस्तु के भी अनन्त-पर्याय 
होते हैं,. उनमें से किसी एक * विवक्षित पर्याय को जानना, 
यह नय है ।--३ 


१--“नाना-स्वभावेम्यो व्यावृत््य, एकस्मिन्‌ स्वभावे वस्तु नयति, 
इति नयः ।* --विशद्येषावश्यक भाष्य वृत्ति 

| संग्रहीता ब्क्े 
२-- प्रमाण न थूकाशो नयः ।॥*' --नय प्रदीप 


३--बहुधा वस्तुन. पर्यायाणा सम्भवात्त विवक्षित-पर्यायेण नय- 
नमधिग्रमनम्‌, असो नय. ॥? 


नय-स्वरूप [ १३ 


षष्ठ छात्र 

छठे छात्र ने भी विनय के साथ अपना विचार अभि- 
व्यक्त करते हुए कहा-- 

“वस्तु अनन्त-घर्मात्मक होती है। वस्तु-गत उन अनन्त-धर्मो 
मे से किसी भी एक घर्म-नित्यत्व या अनित्यत्त्व---का 
ग्रवधारण करना, नय है ।---१ 
सप्तम छात्र 

सातवे छात्र ने भी अपनी बुद्धि के अनुसार नय का 
लक्षण करते हुए कहा--- 

“श्रुत-ज्ञान के बिना, मति आदि, चारों ज्ञनों मे नय का 
अभाव हो है,-श्रुत-श्ञान मे ही नयों का समवतार हो सकता 
है, इतर मे नहीं--अ्रतः श्रुत का विकल्प, नय है ।”-...२ 

इस प्रकार सातो छात्रो ने अपनी-अपनी बुद्धि के अनुसार नय 
का अर्थ बतलाया । अध्यापक ने अपने सभी छात्रों की नय- 
सम्बन्धी व्याख्या को बड़े ध्यात से सुना । अध्यापक गम्भीर 
विचार में डूब गया । कुछ क्षण के बाद अपने छात्रो की ओर 
स्नेह-मरी हृष्टि से देखते हुए अ्रध्यापक बोला-- 
अध्यापक 

“मेरे प्रिय छात्रो! मैं तुम्हारी ज्ञान-साधना और 
ज्ञान-चर्चा से अत्यन्त प्रसन्न हैँ । नय के सम्बन्ध में तुम लोगो 

१---“अनन्त-धर्मात्मकस्य वस्तुनों यदेकेन नित्यत्वादिना, अनित्यत्वा- 


दिना वा धर्मंण सावधारण नयमन प्ररूपएण मसौनय , ।” 
“विशेषावश्यक भाष्य, वृत्ति । 





२--श्रुत-विकल्पो नय. ।/ 


१४ ] नय-वाद 


की विशेष रुचि देखकर मुझे भी कुछ कहने का उत्साह उत्पन्न 
हुआ है । व्याकरण-बआास्त्र की दृष्टि से 'नय' बाब्द कंसे बना 
हैं ? और उसके कितने अ्रर्थ होते है ? इस पर में अपने विचार 
व्यक्त कर रहा हूँ । 


सय--- 

'तय' जब्द 'णीज् प्रापणें धातु से कृबल्त का अच' 
प्रत्यय लगने पर सिद्ध होता है | 'नय' घब्द के मुख्य रूप से 
इतने अर्थ होते हैं--नीति, गति, विधि और मार्ग आ्रादि । 
नीति-- 

जो ध्यक्ति, समाज या राष्ट्र को विकास की ओर 
ले जाए, अभ्युदय की शोर अगन्नसर करे, वह नय या नीति 
कही जाती है। नीति दो प्रकार की होती है--राज-नीति 
ओर घमें-तीति । राजनीति का भ्रन्तर्भाव साम, दाम, दण्ड 
ओर भेद में हो जाता है। घर्म-नीनि का अन्तर्भाव सात नयो 
में होता है । 
गति--- 


स्थूल से सूक्ष्म की ओर जाना । सामान्य से विश्येप की 
ओर जाना । साधक से सिद्ध की ओर जाना। देह से 
विदेह की ओर जाना । 
विधि-- ; ; 


प्रकार या तरीका । सिद्धान्त और सिद्धान्ताभास परखने 
की पद्धति । | 


नय-स्वरूप [१५ 


सा्ग--- 


विचार करने के प्रकार, दृष्टिकोण । जैसे--उद्यान 
में जाने के अनेक मार्ग होते है, कोई पूर्व से जाता है, कोई 
उत्तर से, कोई पज्चिम से और कोई दक्षिण से । किन्तु 
अन्दर जाकर वे सब मार्ग परस्पर मिल जाते है, इसी प्रकार 
एक ही वस्तु के सम्बन्ध में विभिन्न दष्टिकोश हो सकते है । _ 
परन्तु उनका समन्वय भी हो जाता है। इस समन्वय सिद्धान्त 
को स्याह्मद अथवा कथचिद्॒वाद कहते हैं । समन्‍्वय-मार्ग को 
नय-मार्ग भी कहा जाता है। -, - अं 

स्याह्राद एवं नय-वाद से ही -विभिज्न मतो का, विभिन्न 
विचारों का समन्वय किया जा सकता है । जो लय एक-दूसरे 
के पूरक है, सहयोगी है, वे स्वपरोपकारी सुनय कहे जाते हैं, 
और जो परस्पर एक-दूसरे का विरोध करते है, वे प्रतिहन्द्दी है, 
वे स्वपर-प्रणाशी दुनंय कहे-जाते हैं। १ 


श-य एवं नित्य-क्षरि।कादयो नया, 
मिथोब्नपेक्षा स्‍्व-पर-प्रशाशिन, । 
त एव तत्त्व विमलस्थ ते मुने', 
प्रस्परेक्षा स्व परोपकारिणु, ॥॥ 
“आचार्य समन्‍्तभद्र, स्वयम्भू-स्तोन्न | 


जीवन की आचार-शुद्धि है, 
निर्भर सदा विचार-शुद्धि पर । 
श्रौर विचार-शुद्धि की गति भी, 
आधारित है नय कीशआ्ुति पर ॥ 


-“: उपाध्याय असर सुतति 


प्रमाश और नय 


प्रमाण-नयैरघिगम; 


“7 तत्त्वार्थ सूत्र, १-६ 


अनेकास्तात्मकं वस्तु, गोचरः स्ब-संविदाम । 
एकदेश-विशिष्टो था, नयरुय विषयों मतः॥ 


-- आचाय सिद्धसेन दिवाकर 


“अनेक-धर्मों से विशिष्ट वस्तु, प्रमाण-स्वरूप ज्ञान का 
विषय है , और किसी एक धर्म से विशिष्ट वस्तु, नय का 
विषय माना जाता है 


$ ४३४ 
प्रमाण और नय 


प्रघन--क्या प्रमाण और नय परस्पर सर्वथा भिन्न हैं, 
अथवा सर्वथा अभिन्न है ? 


(अ) यदि स्वथा अभिन्न हैं, तो प्रमाण कौन-से ज्ञान का 
विषय है, और नय कौन-से जान का ? 


(व) यदि स्वेथा अभिन्न हैं, तो प्रमाण से ही कार्ये-सिद्धि 
हो सकती है, नय की आवश्यकता ही क्‍या ? 


(स) यदि दोलों एक ही श्रर्थ के वाचक है, तो प्रमाण--- 
प्रत्यक्ष, अनुमान,भझ्राग प तथा उपमात-- चार प्रकार का होता 
है। और तय सात प्रकार का होता है। फिर दोनो एक-दूसरे के 
पर्याय-वाचक कैसे हो सकते हैं ? 

उत्तर--उपर्युक्त प्रश्न की समस्या का सम्मुचित समाधान 
स्याद्गाद के द्वारा हो सकता है। श्रर्थात्‌--सप्त-भगी के तीसरे 
५ भग-से उक्त समस्या सुलकाई जा सकती है। तीसरा भंग 

- है>केथचित्‌ भिन्‍न और कथचित्‌ अभिन्न । जैसे कि बाखा- 


कर 


२० है नय-दा*द 


प्रशाखाएँ वृक्ष से भिन्न भी है, ओर अभिन्न भी । श्र्थात्‌-शाखाग्रों 
को वृक्ष नही कह सकते, ओर न अवृक्ष , श्र्थातू--द्क्ष-भिन्न 
भी नहीं कह सकते । 

प्रमाण यदि अ्रग है, तो नय उपाग है। प्रमाण यदि 
समृद्र है, तो नय तरग-निकर । प्रमाण यदि सूर्य है, तो नय 
रबश्मि-जाल । प्रमाण यदि वृक्ष है, तो नय गाखा-समृह । 
प्रमाण यदि हाथ है, तो नय अग्रुती । प्रमाण यदि 
जुलाहे का ताना है, तो तय वाना । प्रमाण यदि व्यापक है, 
तो नय व्याप्य है । प्रमाग नय मे समाविष्ट नही है, वल्कि 
नय ही प्रमाण मे समाविष्ट है। प्रमाण का सम्बन्ध पाँच प्रकार 
के ज्ञान से है, जब कि नय का सम्बन्ध केवल श्रुत-जान से ही 
है--अन्य से नही । श्रर्थातु--पाँचो ज्ञानों को प्रमाण कहते है, 
और नय, श्रुत-जाद रूप प्रमाण का श्रश्ष-विजेप है । 

अत, नय, प्रमाण से सर्वथा भिन्न भी नही है। अ्रभिन्‍न 
भी नहों है, क्योकि प्रमाण का श्रर्थ है--जिस ज्ञान के द्वारा 
वस्तु-तत्त्व का निश्चय क्रिया जाए , ग्र्थात्‌--सर्वाश्-ग्राही 
बाध को प्रमाण कहते है । ह 

नय का अर्थ है--जिस ज्ञान के द्वारा अनन्त-धर्मो मेसे 
किसी विवक्षित एक धर्म का निब्चय किया जाए, श्र्थाति-श्रनेक 
हृष्टिकोण से परिष्कृत वस्नु-तत्त्व के एकाभ-प्राही ज्ञान को नय 
कहते है । 

अत नय, प्रमाण से सर्वथा अभिन्न भी नही है । 

प्रमाण नय का वाचक नहीं है, तथव नय भी प्रमाण 
का वाचक नही है । जैसे समुद्र के पर्याय-वाचक नाम और 


प्रमाण और नय [२१ 


है, तथा तरंगों के पर्याय-वाचक नाम और है । तरगे समुद्र से 
भिन्‍न नही है, और समुद्र भी तरगों से भिन्‍न नही है, तथैव 
अभिन्न भी नही कह सकते । क्योकि समुद्र के तथा तरगों के 
नाम भिन्न-भिन्न है, इससे सिद्ध होता है, कि समुद्र और 
तरगे अभिन्न नही है । 

समुद्र और तरग के उपर्युक्त उदाहरण से स्पष्ट हो जाता है, 
कि 'प्रमाण' और तय का परस्पर क्‍या सम्बन्ध है ? नय न 
तो प्रमाण है, और न अप्रमाण, अपितु प्रमाण का एक अश्जञ 
है, जेसे कि तरंग न समुद्र है, न असमुद्र है, अपितु समुद्र का 
एक अश है ।--१ 


१---तन झसुक्रोज्समुद्रो वा, समुद्राणों यथोच्यते। 
नाअप्रमाणं प्रमाण वा, प्रमाणांशस्तथा नयः॥ € 
-- नंयोपदेश 


++++-अ->च<;»--ैप्की-त-+ 
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प्रत--एक ही वस्तु अनन्त-धर्मात्मक कैसे हो 
सकती है ” 
उत्तर--अनस्त-पर्यायो के समुदाय का नाम ही वस्तु है । 
पर्याय को धर्म भी कहते है । पर्याय दो प्रकार की होती हे-- 
एक सह-भावी और दूसरी क्रम-भावी । 
रूप, रस आदि पर्याय सह-भावी कहलाती है, और नूतन- 
पुरातन आदि पर्याय क्रम-भावी कहलाती है। सह-भावी 
पर्याय ग्रुणो की होती है, तथा क्रम-भावी पर्याय द्रव्य की 
होती है | अथवा -. 
पर्याय दो प्रकार की होती हैं-- एक स्वभाव-पर्याय, और 
दूसरी विभाव पर्याय | अथवा-. 
समस्त पदाथों की पर्याय दो प्रकार की होती है--पहली 
शब्द-पर्याय, और दूसरी अर्थ-पर्याय । 
शब्द-पर्याय अनन्त है, उनका अच्तर्भाव केवल श्रुत- 
(ज्ञान)मे ही हो सकता है---श्रन्य मे नही । 


२६ | नय-वाद 


अर्थ-पर्याय. श्रनन्तानन्त हे, (क्योंकि अर्थ-पर्याय का 
अ्स्तभाव पाँचों ही जान में हो जाता है। इस हप्टि 
दब्द-पर्याय की अवेक्षा से श्र्थ-पर्याय अनन्त-ग्रुण अधिक हैं । 
बब्द-पर्याय के आगे चलकर दो भेद हो जाते है, जैसे-- 
कि स्व-पर्याथ और पर-पर्याय । घत-कऋतु, इन्द्र, पाक-बासन 
ये स्व-पर्याय है । सौधर्माधिपति, झचि-पति ये पर-पर्याय हैं 
जल, वारि, तोय, पानीय-ये न्‍्व-पर्याय है । स्वर्ण घट का पानी 
घड़े का पाती, रज्मर का पानी-ग्रे सव पर-पर्याय है। आगे 
चलकर फिर अतीत, वत्तमान, और भविष्यत्‌, एक-एक पर्याय 
के साथ लगाने से पुन एक-एक के तोौन भेद बन जाते है । इस 
प्रकार शब्द-पर्याय की उत्तरोत्तर अनन्त पर्याय वन जाती है । 

थ्र्थ-पर्याय को भी उपयुक्त गली से समझ लेना । अ्रत 
कहा जाता है कि वस्तु अनन्त-वर्मात्मक है । किसी विवक्षित 
एक पर्याय को अनेक हृष्टि-क्रोणों से जो देखा जाए, और 
जाना जाए, उसे ही नय कहते है । 


आदीपसाव्योम सम-स्वभाव॑ 
स्पाद्गाद-मुद्रान तिभेदि वस्तु । 


+- आचार्य हेसचन्द्र' 
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अर्थ-पर्याय श्रनन्तानन्‍त है, (क्योंकि ; भ्र्थ-पर्याय का 
श्रन्तरभाव पाँचों ही ज्ञान, में हो जाता है। इस दृष्टि से 
शब्द-पर्याय की श्रपेक्षा से अर्थ-पर्याय अनन्त-गरुण अधिक है। 
शब्द-पर्याय के आगे चलकर दो भेद हो जाते है, जैसे-- 
कि स्व-पर्याय. और पर-नपर्याय | शत-क्रतु, इन्द्र, पाक-गासन, 
ये स्व-पर्याय है । सौधर्माधिपति, गचि-पति ये पर-पर्याय है । 
जल, वारि, तोय, पानोय-ये स्व-पर्याय है । स्वर्ख घट का पानी, 
घडे का पानी, झज्मर का पानी-ये सव पर-पर्याय है। श्रागे 
चलकर फिर अतीत, वत्तमान, और भविष्यत्‌, एक-एक पर्याय 
के साथ लगाने से पुन एक-एक के तोन भेद वन जाते है । इस 
प्रकार गव्द-पर्याय की उत्तरोत्तर अनन्त पर्याय वन जाती है । 

भ्र्थ-पर्याय को भी उपयु क्त गली से समक लेना। अ्रत 
कहा जाता है कि वस्तु अनन्त-धर्मात्मक है । किसी विवक्षित 
एक पर्याय को अनेक हृष्टि-क्रोणों से जो देखा जाए, और 
जाना जाए, उसे ही नय कहते है । 


अणचओ5४ भें ठ 5-८४ 


स्याद्ाद 


जैन-दर्शन को चिन्तन-धारा मे स्याद्वाद अपना विशिष्ट 
स्थान रखता है । यह वह सव्वमान्य सिद्धान्त है, जिसके द्वारा 
विश्व-गान्ति स्थापित की जा सकती है । धामिक अन्ध-विश्वास 
तथा रूढ़िवाद की थोथी वक-भक को स्याद्वाद ही दूर कर 
सकता है । स्थाह्राद का उपयोग दशेन और देनिक-व्यवहार 
दोनों में किया जा सकता है। वस्तु-परीक्षण के इस 
उदार एवं विद्याल सिद्धान्त को यदि व्यावहारिक जीवन का 
अनिवार्य अग बना लिया जाए, और मन-वचन-कर्म की एक 
रूपता के नैतिक पथ पर प्रतिष्ठित कर लिया जाए, तो निश्चय 
ही हम एक दिन विषम सघर्ष-मूलक परिस्थितियों के प्रतिगामी 
प्रतिवन्‍्ध को तोड़कर अ्मर-सत्य प्राप्त कर सकेगे । 

स्याह्गाद जैन-द्शन की अद्वितीय आधार-शिला है। 
जैन-दर्शन का भव्य-मवत् इसी पर निर्मित है। इसी के 
आधार पर जनो ने विश्व को शान्ति का शुभ सन्देश सुनाया 
था । धामिक असहिप्णुता और मानसिक सकीर्णेता जैसे 
अमानवीय विषाक्त मानसिक विकारों का सम्ल उन्मूलन करने 


सर्वमस्ति.. स्वरुपेण, 
प्र-रूपेण नास्तिच ! 

अन्यथा स्वे-सत्त्वं स्थात, 
स्वरूपस्याप्यसस्भवः ॥ 


-- प्रसाण-सीमांसा 


“प्रत्येक वस्तु, स्ग्रूप से विद्यमान है, और पर-स्वरूप से 
अश्रविद्यमान है। यदि वस्तु को पर-स्वरूप से भी भावरूप स्वीकार 
किया जाए, तो एक वस्तु के सदभाव में सम्पूर्ण वस्तुओ का 
सद्भाव माना जाना चाहिए, ओर यदि वस्तु को स्वरूप से 
भी अभाव रूप माना जाए, तो वस्तु को सर्वथा स्वभाव- 


रहित मानना चाहिए, जो कि वस्तु-स्वरूप से सर्वथा 
उविपरीत है ।* 


स्याद्ाद्‌ 


जैन-दर्शन को चिन्तन-धारा में स्याद्वाद अपना विशिष्ट 
स्थान रखता है | यह वह सर्वमान्य सिद्धान्त है, जिसके द्वारा 
विश्व-जान्ति स्थापित की जा सकती है । धामिक अन्ध-विश्वास 
तथा रूढिवाद की थोथी वक-भक को स्याद्वाद ही दूर कर 
सकता है । स्याह्नद का उपयोग दशन और दैनिक-व्यवहार 
दोनो में किया जा सकता है। वस्तु-परीक्षण के इस 
उदार एवं विद्ाल सिद्धान्त को यदि व्यावहारिक जीवन का 
अनिवार्य अग बना लिया जाए, और मन-वचन-कर्म की एक 
रूपता के नेतिक पथ पर प्रतिष्ठित कर लिया जाए, तो निइ्चय 
ही हम एक दिन विषम सघषें-मूलक परिस्थितियो के प्रतिगामी 
प्रतिवन्‍्ध को तोड़कर अमर-सत्य प्राप्त कर सकेगे । 

स्याद्गाद जेन-दर्शत की अद्वितीय आधार-शिला है। 
जैन-दर्शन का भव्य-भवतत इसी पर निर्मित है। इसी के 
आधार पर जैनो ने विश्व को शान्ति का शुभ सन्देश सुनाया 
था । धार्मिक असहिष्णुता और मानसिक सकी्णता जैसे 
अमानवीय विषाक्त मानसिक विकारों का समूल उन्मूलन करने 
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वाला स्यथाद्ाद ही है। परस्पर-स्तेह एव सदभाव से रहने का 
सुन्दर पाठ मानव-समाज को स्याद्वाद ने ही पढ़ाया है । 
ग्रपनी विजिष्टता स्थापित करने के निमित्त स्यथाह्गाद किसी 
भी धर्म या सिद्धान्त का खण्डन नहीं करता, किन्तु अपने 
ओऔचित्य के अनुरूप भिन्न-भिन्न हृष्टिकोण का समन्वय एवं 
एकीकरण करता है । 

अस्तु, स्थाह्माद क्या है ? उसकी मौलिक परिभाषा क्‍या 
है ” उसकी उपयोगिता जीवन-व्यापार के लिए किस रूप में 
है ? इन सभी प्रश्नों पर हमे यहाँ सक्षेप में विचार करता 
होगा । 


परिभाषा--- 


स्याद्याद का श्रर्थ है, विभिन्न दृष्टिकोरो का विना किसी 
पक्ष-पात के तटस्थ-बुद्धि से समस्वय करता । जो महत्त्व 
पूर्ण कार्य एक न्यायाधीश का होता है, ठीक वही कार्य विभिन्‍न 
विचारों के समन्वय के लिए स्थाद्वाद का है । जिस प्रकार एक 
जज, वादी और प्रतिवादी दोनो पक्षों के बयान सुनकर, 
दोनो के बयानो की जाँच-पडताल करके निष्पक्ष फैसला देता 
है, उसी प्रकार स्याद्वाद भी दो विभिन्न विचारों को सुनकर 
उनमें समन्वय कराता है । यह तो हुआ स्वथाद्वाद का मौलिक 
अर्थ । श्रव शाब्दिक अर्थ भी सुन लीजिए । 

“स्थाह्राद” इसमे दो शब्दों का सयुक्तोकरण है-- 
'स्थात्‌र और 'वाद' । 'स्थात्‌' का श्रर्थ है--अ्रपेक्षा - या दृष्टि- 
कोर ; और “वाद का अर्थ है-सिद्धान्त या मन्तव्य | दोनो 
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जब्दो का समुदित अर्य होगा “सापेक्ष सिद्धान्त” , अर्थात्‌- 
वह सिद्धान्त जो अपेक्षा को लेकर चलता है, और भिन्न-भिन्न 
विचारों का एकीकरण करता है। अनेकान्तवाद, अपेक्षावाद, 
कथंचिद्वाद और स्याह्गाद इन सब का एक हो अर्थ है। 
अनेकान्त ,और स्याद्वाद में थोड़ा-सा अन्तर अवश्य है। 
और वह अन्तर केवल इतना ही है कि अनेकान्त एक व्यापक 
विचार-पद्धति है, और स्याद्वाद उस को अभिव्यक्त करने 
की एक निर्दोष भाषा-पद्धति है । 

स्ाद्बवाद-रहस्यविद्‌ आचार्यो ने स्थाह्राद की परिभाषा 
इन शब्दों मे की है--“अपने अथवा दूसरे के विचारों, 
मन्तव्यो, वचनों तथा कार्यो मे तन्मुलक विभिन्न अपेक्षा या 
हष्टि-कोण का ध्यान रखना ही “स्यादह्वाद है । इस परिभाषा 
को और अ्रधिक स्पृष्ट करते हुएआचार्य अमृतचन्द्र कहते हैं :- 

जिस प्रकार ग्वालिन मथन करने की रस्सी के दो छोरों 
में से कभी एक को और कभी दूसरे को खीचती है, उसी 
प्रकार अनेकान्त-पद्धति भी कभी वस्तु के एक धर्म को 
मुख्यता देती है, और कभी दूसरे घर्म को । ”--- 

देखिए, आचाय ने किस भावमयी एवं कवित्वमयी 
भाषा में स्याह्माद की परिभाषा की है ? सुनकर हृदय गदगद 
हो जाता है, औंर पाठक आचार्य के स्वर मे स्वर॒ मिलाकर 
उल्लास-पूर्ण स्वर में उद्घोष करता है - 

१-० एकेनाकर्ष न्ती इलथयन्ती वस्तु-तत्त्वमितरेण ' 

अन्तेन जयति जैनी-नीतिमन्यान-नेन्रमिव गोपी | र 


श --पुरुषार्थ सिद्ध युपाय 
मे अनकान्त चस्तु का ट्वरूप6, 
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धजयति जेनी नीति. अर्थाव्‌ू--जिन-भगवान्‌” द्वारा 
प्रतिपादित अनेकान्त-नीति अश्रर्थात्‌ू-स्याह्वाद-सिद्धान्त सदा 


जयवन्त हो ।* 
स्थाद्राद की दार्शनिक परिभाषा इस प्रकार की जा 
सकती है- ५ 


“प्रत्यक्षादिप्रमाणाविरुद्धानेकात्मक-वस्तु-प्रतिपादकः श्रूतत- 
स्कन्धात्मक स्थाद्वाद “7-१ 


उपयोगिता--- 


वस्तु के वास्तविक तथा व्यावहारिक स्वरूप को समभने 
के लिए स्याह्राद का उपयोग परमावश्यक है। स्याद्वाद के 
बिना किसी भी वस्तु का वास्तविक निर्णय नहीं हो सकता । 
यदि हम किसी वस्तु के एक ही धर्म को पकड ले, और अन्य 
धर्मो की ओर ध्यान न दे, तो हम निश्चय ही लोक-व्यवहार 
में श्रसफल रहेगे। 

मान लीजिए---हम अपने पिता को पिता कहते है, 
क्योंकि वह हमारा जनक है | इसमे हम कोई भूल नहीं 
करते । पर, क्या हमारा पिता सम्पूर्ण ससार का पिता हो 
सकता है ” कहना होगा, नहीं । क्योकि हमारा पिता तो 
हमारी अपनी अपेक्षा ही से पिता है, किसी दूसरे की अपेक्षा 
से नही । हमारी व्यक्तिगत श्रपेक्षा के अतिरिक्त किसी दूसरे 
की अपेक्षा से वह मामा भी है, किसी तीसरे की अपेक्षा से 
वह भाई तथा पुत्र भी हो सकता है । फिर हम यह कैसे कह 


१--अश्रष्ट-सहखी । 
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सकते है, कि--“यह व्यक्ति पिता ही है । ऐसा कहना और 
मानना भारी भूल है। अस्तु, यही एकान्त-वाद है, जिससे 
ससार में कलह और वेमनस्य का प्रसार होता है | यदि हम 
ही' के स्थान पर “भी” का प्रयोग करना सीख ले, तो कलह 
एवं वैमनस्थ की आशका ही न रहे । 'भी' का प्रयोग करते 
हुए हम कहेगे कि--'यह “पिता भी है ।” यही अपेक्षा-वाद 
है, इसी को हम अनेकान्त-वाद कहते है । 

इस सम्बन्ध में अनेक स्याद्वाद-विद्‌ विद्वानों का ऐसा 
कथन है, कि मानव-जीवन को सफल एवं झान्त्रिमम्न बनाने 
के लिए जीवन में स्थाद्वाद का उपयोग करना गआ्रावश्यक तथा 
अनिवार्य है। वेयक्तिक, कौटुम्बिक, सामाजिक तथा राष्ट्रीय 
अशान्ति का मूल कारण 'ही' के अतिरिक्त और कुछ नही हो 
सकता । इस आग्रह और अपनेपन के भाव को मन-मस्तिष्क 
मे स्‍थान न देना ही स्याद्वाद है। यदि मानव-समाज 
आज स्यादह्ाद की व्यापक एवं उदार-हष्टि से विचार करता 
सीख जाए, तो निश्चय ही हम अपने जीवन को सरस, सुन्दर 
तथा उदात्त बना सकते हैं । 

केवल विचारों की विशद व्याख्याओ और अ्रन्धो के: 
अध्यायों मे लिखे सिद्धान्तो के शाब्दिक उपचार से ससार 
का या मानव-जीवन का कल्यारा नहीं हो सकता । मान 
लीजिए--भ्रापको भूख लगी, तो क्या भोजन का नाम लेने 
मात्र से क्षुत्रा शान्त हो जाएगी | नही, हमे तदतुकूल ग्रन्य 
उपाय भी प्रयोग में लाने होगे। सम्यग्‌-ज्ञान और सम्बग- 
दर्णन के होने पर भो म्लक्ति नही हो सकती, जब तक कि हम 

३ 
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तथा कथित ज्ञान और दर्शन के अनुरूप श्राचरण नही करेगे । 

सत्न-त्रयात्मक मुक्ति-मार्ग का यही श्राजय है, कि यथार्थ 
वित्वारों को जीवन-व्यापार मे व्यावहारिक रूप देकर उनका 
बथावसर यथोजवित उपयोग किया जाए। इसी प्रकार यदि 
स्याद्राद को क्रियात्मक रूप मे अपना ले, तो गच्छु-वाद एवं 
सम्प्रदाय-वाद जैसी सकीर्णाताओं का नाम भी न रहे, और 
हम सब एक-तन और एक-मन होकर विदश्व-वन्घुत्व का 
सफल अ्रभिचय कर सकते हैं । 


सप्त-भड़ी 


एकस्मिन्‌ वस्तुनि अविरोधेन, 
विधि-प्रतिषेघ-कल्पना सप्त-भद्जी | 


-- सप्त-भद्धी-तरंगिणी 


रे८ |] नय-वाद 


पदार्थ के लिए श्रपेक्षा के महत्व को ध्यान में रखते हुए 
सात प्रकार से वचनो का प्रयोग किया जा सकता है। वे 
सात वचन इस प्रकार है -- 


4 है, 
र्‌ --नही, 
३--है भ्रौर नही, 


४--कहा नहीं जा सकता, 

५--है, परन्तु कहा नहीं जा सकता, 

६--नही है, परन्तु कहा नहीं जा सकता, 

७-हैं, और नही, किन्तु कहा नहीं जा सकता । 
शास्त्रीय एवं दाह निक परिभाषा-- 


“प्रइनवशादेकत्र वस्तुनि अ्रविरोधेन विधि-प्रतिषेधकल्पना 
सप्त-भड़ी ।” 
अर्थात्‌--प्रश्न के अनुसार एक ही वस्तु मे विरोध रहित 
विधि और प्रतिषेध की कल्पना को सप्त-भद्धी कहते हे । 
किसी भी पदार्थ एवं वस्तु के विषय मे सात प्रकार के प्रश्न 
हो सकते है । इसीलिए सप्त-भड्भी कही गई है । सात प्रकार 
के प्रननो का कारण है--सात 
सात प्रकार की जिज्ञासा 
संशय; तथा सीत 4 
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नही है, अपितु वस्तु के धर्म-विशेष पर आश्विते है। इसलिए 
सप्त-भद्भी का अध्ययन, सनन और चिन्तन करते समय इस 
बात का ध्यान रखना नितानत आवश्यक है, कि उसके प्रत्येक 
भड्ू का स्वरूप वस्तु के धर्म के साथ सम्बद्ध हो। यदि 
किसी भी पदार्थ का कोई भी धर्म दिखलाया जाना आवश्यक 
हो, तो उसे इस प्रकार दिखलाना चाहिए, जिससे कि उन 
धर्मों का स्थान उस वस्तु में से विलुग्त न हो जाए 


मान लीजिए, आप घट मे नित्यत्व का स्वरूप दिखलाना 
चाहते हैं, तो आपको घट के नित्यत्व का बोध करवाने के 
लिए ऐसा उपयुक्त शब्द प्रयोग करना होगा, जो घट मे रहने 
वाले नित्यत्व धर्म का बोध तो कराए, -किन्‍्तु अन्य अनित्यत्व 
आदि धर्मो का विरोध न करे । यह कारये सप्त-भजड्ली के द्वारा 
ही हो सकता है । ] 

यथा--'स्थाद्‌ू नित्य एवं घट अथवा 'स्याद्‌ अ्रनित्य 
एवं घट ' श्रर्थात्‌ू--घट नित्य भी है और 'अनित्य' भी । 

द्रव्य-हष्टि से नित्य है, और पर्याय-हष्टि से अनित्य' | 

अस्तु, अब इसी उदाहरणीभूत घट पर सप्त-भज्जो की 
वचन-प्रयोग शैली इस प्रकार होगी | 

१--स्याद्‌ नित्य एवं घट., 

२->-स्याद्‌ अनित्य एवं घट., 

३->-स्थाद्‌ नित्यानित्य एवं घट', 

४--स्याद्‌ अवक्तव्य एव घट , 

५--स्थाद्‌ नित्य अवक्तव्य एवं घट:, 


इं८ | नय-वाद 


पदार्थ के लिए अपेक्षा के महत्व को ध्यान में रखते हुए 
सात प्रकार से बचनों का प्रयोग किया जा सकता है।वे 
सात वचन इस प्रकार है -- 

१-है, 

२-ननहीं, 

३--है श्रौर नहीं, 

४--कहा नहीं जा सकता, 

५--है, परन्तु कहा नहीं जा सकता, 

६--नही है, परन्तु कहा नही जा सकता, 

७--है, और नही, किन्तु कहा नहीं जा सकता । 
शास्त्रीय एवं दार्शनिक परिभाषा--- 

“प्रश्नवज्ञादेकत्र वस्तुनि अविरोधेन विधि-प्रतिषेघकल्पना 
सप्त-भड़ी । 

अर्थात्‌--प्रश्न के अनुसार एक ही वस्तु में विरोध रहित 
विधि और प्रतिपेध की कल्पना को सप्त-भद्भी कहते है। 
किसी भी पदार्थ एवं वस्तु के विपय में सात प्रकार के प्रश्न 
हो सकते है । इसीलिए सप्त-भद्धी कही गई है । सात प्रकार 
के प्रव्तों का कारण है--प्तात प्रकार की जिन्नासा और 
सात प्रकार की जिज्ञासा का कारण है--सात प्रकार के 
संजय, तथा सात प्रकार के सजयो का कारण है--उसके 
विपय रूप वस्तु के धर्मो का सात प्रकार से होना । 


अस्तु, इस परिभाषा या लक्षण से यह स्पष्ट हो जाता 


है कि सप्त-भज्जी के सात “भज्ध/ केवल झाव्दिक कल्पना ही 
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नही है, अपितु वस्तु के धर्म-विजद्लेष पर आश्रित है । इसलिए 
सप्त-भड्जी का अध्ययन, मतद और चिन्तत करते समय इस 
बात का ध्यान रखना नितान्‍्त आवश्यक है, कि उसके प्रत्येक 
भज्ू का स्वरूप वस्तु के धर्म के साथ सम्बद्ध हो। यदि 
किसी भी पदार्थ का कोई भी धर्म दिखलाया जाना 'आवश्यक 
हो, तो उसे इस प्रकार दिखलाना चाहिए, जिससे कि उन 
धर्मो का स्थान उस वस्तु मे से विलुप्त न हो जाए | 


मान लीजिए, आप घट मे नित्यत्व का स्वरूप दिखलाना 
चाहते हैं, तो आपको घट के नित्यत्व का बोघ करवाने के 
लिए ऐसा उपयुक्त शब्द प्रयोग करना होगा, जो घट मे रहने 
वाले नित्यत्व धर्म का बोध तो कराए, -किस्तु अन्य अनित्यत्व 
आदि धर्मों का विरोध न करे । यह कार्य सप्त-भद्ी के द्वारा 
ही हो सकता है । । - ८ 


यथा--स्याद्‌ू नित्य एवं घट अथवा 'स्याद्‌ अनित्य 
एवं घट श्रर्थात्‌-घर्ट 'नित्या भी है और 'अनित्य' भी । 
द्रव्य-हष्टि से नित्य है, और पर्याय-हष्टि से अनित्य' । 

अस्तु, अब इसी उदाहरणीमृत घट पर सप्त-भड्ो की 
चचन-प्रयोग गैली इस प्रकार होगी । हे 


१-स्याद्‌ नित्य एवं घट , 
२--स्याद्‌ अनित्य एवं घट , 
३--स्थाद्‌ नित्यानित्य एवं घट:, 
४--स्थाद्‌ अवक्तव्य एवं घट:, 
५--स्थाद्‌ नित्य अवक्‍्तव्य एवं घट., 


डि० है नयव-वाद 


६--स्थाद्‌ अ्नित्य अवकक्‍षततव्य एवं घट , 

७--स्थाद नित्य अ्रनित्य अवक्तव्य एवं घट , 

किसी भी पदार्थ के विषय मे उपर्युक्त सात प्रकार से ही 
प्रदान हो सकते है, अत आठवाँ, नवा या दर्वाँ भग नहीं 
वन सकता । इसीलिए “सप्त-भगी” में सप्त-पद बिल्कुल 
सार्थक एवं अ्रवधारणात्मक है। श्रर्थातू--सात ही भग हैं, 
कम या अधिक नही । उक्त सात वचन प्रयोगों का स्पष्टीकरण 
इस प्रकार है-- 


१--घट द्रव्य अपेक्षा से नित्य है । 

२--घट पर्याय अपेक्षा से अनित्य है । 

३--घट क्रम विवक्षा से नित्य भी है और अनित्य भी । 

४--घट  अवक्‍्तव्य है, श्रर्थात्‌ युगपद-विवक्षा से 
अवक्तव्य भी है । उपर्युक्त चार वचन प्रयोगो पर से पिछले 
तीन वचन और बनाये जाते है । 
। ४-दब्रव्य अपेक्षा से घट नित्य” होने के साथ 
युगपद्‌ विवक्षा से अवक्तव्य है । 

।, ६-+पर्याय श्रपेक्षा से घट अनित्य' होने के साथ युगपद 

विवक्षा से अवक्तव्य है । 

७--दवव्य और पर्याय की अपेक्षा से घट क्रमश, “नित्य 
और “अनित्य' होने के साथ-साथ युगपद्‌ विवक्षा से अवक्‍्तव्य 
है । पिछले तीन वचन-प्रयोग, अवक्तव्य रूप चतुर्थ अग 
के साथ पहला, दूसरा और नलीसरा मिलाने से बनते है । 
अतः वास्तव में सुख्य-रूप से तीन या चार ही भग हैं । 
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वस्तुत शब्द की प्रवृत्ति प्रवक्ता के भावों पर आधारित 
होती है । अर्थात्‌-- प्रत्येक वस्तु मे अनेक (अनच्त) धर्म 
होते है, विभिन्‍न प्रवक्ता अपने-अपने दृष्टिकोण से उनका * 


उल्लेख करते है । 
मान लीजिए, दो मनुष्य हैं। दोनो बाजार मे कुछ सौदा 


खरीदने गए हैं । किसी दुकान पर दोनो पहुँचे श्रौर उन्होने अनेक 
वस्तुएँ देखी । अपनी पसन्द के अनुसार एक किसी वस्तु को 
अच्छी वतला रहा है, और दूसरा उसी को बुरी बतला रहा 
है । दोनो से विवाद खडा हो जाता है। इधर से कोई 
तटस्थ पथिक भी चला जा रहा है | उसने दोनो को भगड़ते 
देखा, और पूछा--क्यो भाई, तुम परस्पर क्‍यों रूगड़ 
रहे हो ?' दोनों अपनी-अपनी बात कह देते है। समझदार 
पथिक दोनों की बात सुनकर उनको समझाता है कि 
देखो--विवादास्पद वस्तु अच्छी भी है और बुरी भी। जो 
वस्तु तुम्हारी दृष्टि मे अच्छी है, वह इनकी दृष्टि में बुरी 
हो सकती है, और इनकी दृष्टि मे जो बुरी है, वह तुम्हारी 
दृष्टि मे अच्छी हो सकती है। यह तो अपनी-अपनी हृष्टि 
है। अ्पना-अपना विचार है। इसमे लडने और भगडने 
जैसी तो कोई चीज नही है। 
देखिए, तीनों व्यक्ति अपनी-अपनी विचार-हृष्टि के 
अनुसार तीन तरह का वचन प्रयोग करते हैं । पहला विधि- 
सम्बन्धी, दूसरा निषेघ-सम्बन्धी, और तीसरा उभयात्मक 
अर्थात्‌--विधि और निषेध दोनों से सम्बन्धित । अस्तु, जब 
हम किसी वस्तु को अच्छी कहते है, तो इसका यही तात्पर्य 
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है कि वह वस्तु हमारी हृष्टि मे सुन्दर है, किन्तु दूसरे की 
हृष्टि मे वह बुरी या असुन्दर भी हो सकती है । 

सप्त-भगी के वियय में एक अन्य बात भी ध्यान देने 
योग्य है, और वह है--भगो के क्रम से मत-भेंद का 
उत्पन्त होना। कुछ पग्रत्यकार “अवक्तब्य' को तीसरा, 
श्रौर 'नित्यानित्य' को चतुर्थ भग के रूप मे स्त्रीकार करते है । 
परन्तु श्रन्य आचाये 'नित्यानित्य' को तीसरे और 'अ्रवक्‍तव्य' 
को चतुर्थ भग के रूप में स्वीकार करते है । इस क्रम-भेंद मे 
दिगम्बर और श्वेताबर दोनो सम्प्रदायों के आचार्य सम्मिलित 
है । यद्यपि दोनो सम्प्रदायो के आचार्यों ने इस प्रकार अ्पने- 
अपने ग्रथो में भिन्‍त-भिन्‍त विकल्प क्रम को स्थान दिया है, 
परच्तु इस क्रम-भेद से वस्नु-स्थिति मे किसी भी प्रकार का 
अन्तर नहीं दिखलाई देता । 

सप्त-भगी का सिद्धान्त बहुत श्रेष्ठ है, और पारस्वरिक 
कलह को दूर करने वाला समस्त वस्तु-स्वरूप का परिचायक 
शान्त-श्रयोग है। यदि इस सिद्धान्त को हम अपने देनिक 
व्यवहार में अपना ले, तो निश्चय ही हमारी साम्प्रदायिक मोह- 
ममता दूर हो सकती है। जिस भाँति जैनो ने अहिसा को 
सक्रिय रूप दे दिया है, उसी भाँति यदि हम स्याह्ाद!” और 
सप्त-मगी' को भी अपने जीवन-व्यवहार में सक्रिय रूप 
दे दे, तो हमारा समाज घुसगठित एवं सुहढ “ हो सकता 
है । हम एक न हो सकेगे, ऐसी कोई असम्भव बात नहीं है । 
हाँ, एकता के लिए अपनी-अपनी तथ्य-हीन मान्यताओं और 
निराधार धारसाओं का परित्याग अवश्य ही करना होगा। 
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अस्तु, यदि हमे 'जीवन के अ्भीष्ट लक्ष्य की पूतति के 
लिए, 'समाज के कल्याण के लिए, तथा राष्ट्र के उत्थान 
के लिए जीवित रहना है ; और साथ ही यदि हम संसार 
में अपने धर्म-सिद्धान्तों का प्रचार एवं प्रध्तारा भी करना 
चाहते है, तो हमे विभिन्‍न सम्प्रदायों की सकी मान्यताओं 
तथा झरूढ-परम्पराओरो के एकान्त-मूलक गति-रोधक प्रति- 
बन्धो को तोडने के लिए नैतिक-साहस का सहारा लेना 


होगा । 


नेतिक साहस की उपलब्धि के सस्बन्ध- में यह स्पष्टी- 
करण विपय-सगत ही होगा कि नेतिक साहस कोई बाह्य 
एवं कृत्रिम उपाय नही, अपितु सत्य के प्रति मत, वचन और 
कर्म की सत्य-निष्ठ एकरूपता है।और, यह श्रदुभुत एक 
रूपता तभी सम्भव है, जब मानंव का मन और' मस्तिष्क 
समस्त संकीर्णाताओं से सुक्त रह कर विभालता और व्यापकता 
को अगीकार कर ले । 


अतएव जब हमारा मन और मस्तिष्क अपेक्षित विज्ञालता 
और व्यापकता के द्वारा नेतिक साहस को प्राप्त कर लेगा, 
तब हमारे भअ्रन्दर सहिष्णुता नामक अलौकिक सुगन्ध का 
अबाध सचार होगा, जिससे सकीर्ता की दुर्गेन्ध दूर होगी, 
और अपने तथा पराये सत्य के पूर्ण-झूप के प्रति शाश्वत 
स्नेह का उदय होगा । 

साराश मे-यह कथन पर्याप्त होगा ' कि मानव-जीवन मे. 
स्व-सत्यनिष्ठा' की भाँति 'पर-सत्यनिष्ठा' हो जाने पर ही-- 
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'पर-मत' अथवा 'पर-धर्म” सम्बन्धी सहिष्णुता की उपलब्धि 
सम्भव है, ओर इस सम्भावना को साकार रूप मे प्रदर्शित 
करते के लिए अनेकान्त-वाद श्रौर सप्त-भगी-वाद को जीवन 
में उतारता होगा । 
सप्त-भंगी पर दृष्टान्त 

एक थोक माल का खरीदार गाडी से उतर कर, गहर 
की ओर जाते हुए मार्ग मे स्थित किसी परिचित सेठ से 
पूछता है कि क्प्रा आपकी दुकान पर थोक माल हू 


१ स्थादस्ति एव--कथचित्‌ है, सेठ ने जवाब दिया । 


फिर खरीदार पूछता है--क्या आपके पास विदेशी 
माल भी है? 


२ स्थात्‌ नास्ति एव--- कथचित्‌ नहीं है, सेठ 
ने उत्तर दिया । 

फिर खरीदार पूछता है--क्या स्व-देशी माल सब प्रकार 
का उपस्थित है ? 

३ स्यादस्ति नास्ति एव--कथचित्‌ है भी, और 
नही भी । सेठ ने उत्तर दिया | 

फिर खरीदार पूछता है कि-किस-किस कम्पनी का 
माल आप के पास उपस्थित है, सक्षेप से मुझे एक ही वाक्य 
मे उत्तर दे ? 


४ स्यादवक्‍्तव्यसेच “कथचित्‌ अवक्तव्य है, इस 
प्रकार सैठ ने सक्षेप में ही उत्तर दिया | 
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फिर खरीदार पूछता है-क्या अम्लुक कम्पनी का माल है? 
यदि है, तो कौन-कौनसा माल है ? एक ही भग से उत्तर दे । 

५ स्पादस्ति स्थादवक्‍्तव्यसेव-- कथचित्‌ है, और 
कथचित्‌, अवक्तव्य है , श्र्थात्‌ माल तो हैँ, परन्तु कौन-कौन 

सह हैं यह कहा नहीं जा सकता, सेठ ने उत्तर दिया । 
फिर खरीदार पूछता है कि-क्या आपके यहाँ अम्ुक कम्पनी 
का माल है ? यदि नही है, तो कृपया यह भी बताएँ कि किस- 
किस कम्पनी का माल नही है ? एक ही वाक्य मे उत्तर दे । 

६ स्थात्‌तास्ति स्थादवक्तव्यमेव---कथचित्‌ नही 
हैं, कथंचित्‌ अ्रवकतव्य है, श्र्थात्‌ जिस कम्पनी का नाम 
आप ले रहे है, उसका माल मेरे पास थोक नहीं है। किस- 
किस कम्पनी का साल मेरे पास नही है, यह कहा नही जा 
सकता | सेठ ने उत्तर दिया | 

फिर वही आगन्तुक व्यापारी पूछता है, कि क्‍या अम्ुक 
कम्पनी का वना हुआ माल सब प्रकार का है, या नही ? यदि 
है, तो कौन-कौनसा माल है ? यदि नही है, तो कौन सा माल 
नही है ? इसका उत्तर एक ही वाक्य मे दे । 

७ स्यथादस्ति नास्ति स्थादवक्‍क्तव्यमेव--कथचित्‌ 
है, और नही भी, कथचित्‌ अवक्तव्य भी है, श्रर्थात्‌-उस 
कम्पनी का माल बहुत कुछ उपस्थित है, बहुत कुछ बिक 
चुका, थोक रूप मे नहीं है । उस कम्पनी कामाल भ्रब कौन सा 
है, और कौन-सा नहीं-यह कुछ कहा- नही जा सकता | 
अत. यदि एक ही वाक्य मे उत्तर देना हो,तो पूर्वोक्त सातवे 
भंग से ही दिया जा सकता है । 


४६ | नय-वाद 
सम्यग्‌-दहंत पर सप्त-भंगी 
१-स्यादअश्स्तिएव क्षायिकसस्यरदर्शं नमू-- 
यह भग चतुर्थ ग्रुण स्थान से लेकर पष्ठ मुण-स्थान तक 
तथा त्रयोदश इन चार गुण स्थानों में पाया जाता है। 
२-स्थाज्ञास्तिएव क्षायिकसम्परदशों नझू--- 
यह भग पहले से तीसरे तक और एकादशवा, इन चार गरुण- 
स्थानों में पाया जाता है । 
३->-स्यादस्तिनास्तिएव क्षायिक सम्यग्‌ दर्श नम -- 
यह भग सातवे से दणव ग्रुण-स्थान तक तथा बारहवे 
ओर चौदवे इन छह गुण- स्थानो में पाया जाता है । 
४--स्पाववक्तब्यमेव क्षायिकसस्यरदर्श नस्‌ --- 
'पूर्वोक्त तीसरे भग में जो गुण-स्थानों का उल्लेख किया 
है, उनमें से वत्त मान काल में किस किस स्थान मे सम्यर्दर्शन 
का सदभाव, और किस किस में असद्भाव है, यह कहना 
एक समय में श्रणक्य है । 
५-स्थादस्ति स्थादवक्‍्तव्यसेव क्षायिकसस्यग- 
दर्शातम्‌-यह भग प्रथम और चतुर्थ भंग का सम्मिश्वण है। 
६->-स्थान्नास्ति स्पादवक्‍क्ततब्यमेव क्षाथिक सम्य- 
गदशनंसभ्‌ू--यह भग दूसरे और चतुर्थ भग का सम्मिश्ण है । 
७--स्पादस्तिनास्ति स्यथादवक्‍्तव्यमेव क्षरयिक 
सम्यगू-दर्शनम्‌--तीसरे और चतुर्य भग का सम्मिश्ण है। 
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नेगम-नय 


देश-समग्र-ग्राही नेगमः 


-- तत्त्वा्थ भाष्य, १--३५ 


नैंगमो भन्यते तस्तु, तदेतदुभयात्मकम । 
निविशपं न सामान्य, विशे 


पोषपि न तंद बिना ॥ 


“० नय-कर्णिका 
“नेगम-नय वस्तु को उभयात्मक, 


विजेप रूप मानता है 


अ्रथत्ति सामरान्य-- 
है । क्योंकि विजेष 


के बिना सामान्य 
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अध्यापक ने अपना नय विषयक वक्तव्य सक्षेप में 
ही समाप्त करके सातो छात्रों को नैगम-नय का अर्थ, 
ग्रौर उसका सक्षिप्त विवेचन करने की शथ्ाज्ञा प्रदान की । 
तदनन्तर छात्रों ने नैगम-तय का अर्थ करते हुए अपने-अपने 
विचार प्रगट किए--- ] 


प्रथस छात्र 
पहले छात्र ने कहा-- “अनेक प्रकार के सामान्य एवं 


विश्येष-प्राहक ज्ञान के द्वारा जिस वस्तु-तत्त्व का निशा 
किया जाय, उसे नेगम-नय' कहते हैं ।--९ 

वेशेषिक दर्शन के अनुसार यदि सामान्य और विद्येष 
का स्वरूप भाना जाए, तो अविशुद्ध नेगणम नय के अन्तर त 
हो सकता है, क्योकि वेशेषिक दर्शनकार ने सामान्य 


१-णेगेडि मार्णेहि मिणइतक्ति णेगमस्स य निरुत्ती । 
कं -““ अ्रनुयोगद्वार सूत्र टीका 
है। 
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और विशेष को भिन्न-भिन्न पदार्थ माता है, और तदचुसार 
उनके लक्षण भी भिन्न ही प्रतिपादित किए है । 


द्वितीय छात्र 


दूसरे छात्र ने कहा--“लोकार्थ विवोध को निगम 
कहते हे, उसमे जो कुशल हो उसे नेगम कहते है | --१ 

लोक! का आजय लौकिक से है| श्र्थ का तात्पर्य है--- 
जीवादि तत्त्व, श्र्थात्‌--लौकिक * दर्गननकारों ने जीवादि 
तत्व पर अपनी-अपनी मान्यतानुसार जो विचार धाराएँ 
व्यक्त की हैं, उसे निगम कहते हैं, उसी को सुब्यवस्थित 
तथा विभिष्ट-रूपेगा बोध कराने वाले ज्ञान को “नेगम-तथ! 
कहते है । 
तृतीय छात्र 


तीसरे छात्र ने कहा--/जिसके द्वारा गमन किया जाएं, 
उस “गर्मा कहते है | जिसके अनेक मार्ग हो, उसे 'नैक गम 
कहते है। निरुक्त विधि से नेक छाव्द का ककार लुप्त 
हो जाने पर नेगम' गब्द बनता है ।--२ 


१--लोगत्थ-विवोहा वा निगमा, तेसु कुसलो5भवोज्यमस्‌ ।?! 


मु -- संय प्रदीष 
२-' जि नेगगमो, अ्रणेग-पहों, ग्येगमों, तेण गम्यतेष्नेनेति” 
गम >पस्था, ने एकनामा पतन्‍्थानों यस्थासों नेकग्रम, । 


निरुक्‍त- 
विधिना ककार-लोपात नेयस इति ।7 


““« विशेषांवश्यक भाष्यवृत्ति 
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हत्थे की लकड़ी के सकल्प से कहो जाते हुए, यदि किसी 
को कोई पूछे कि आप कहाँ जा रहे है ” तव वह जवाब 
में कहता है कि में कुल्हाड़ो लेने जा रहा हूँ। वास्तव 
में तो वह कुल्हाडी के लिए हत्थे की लकडी लेने ही 
जा रहा है, तब भी वह ऊपर जेसा ही जबाब देता है, 
और- पूछने वाला भी तत्काल उसके तात्पयें को समझ 
लेता है । यह एक तरह की 'लोक-रूढि' है । 
चतुर्थ छात्र 

चौथे छात्र ने कहा--“नैक गच्छतीति निगम , निगमों 
विकल्पस्तत्र भवो नैगम:,--लोक-रूढि के अनुसार जिसके 
अनेकों ही मार्ग हो, उसे नेगसम कहते हैं । सुख्यतया नैगम 
नये के तीन भेद है--१ 


. (१) महासामान्य, 
(२) सामान्य, 
(३) विशेष । 


< पर-सत्ता को महासामान्य कहते है। अपर-सत्ता को 
सामान्य कहते है ।और जो तित्य द्वव्यों मे रहने वाले हैं 
तथा _व्यावत्तेक है, वे विगेप कहलाते है । दसरी शैली से भी 
इसके तोन भेद बनते हैं, जेसे--(क) अविशुद्ध नैगस (ख) 
विशुद्धा-विशुद्ध नैगम और (ग)_ विश्लुद्ध नेगम । 


१--नैक गच्छतीति निगम । निगर्मों विकल्पस्तत्र ' मवो नैगम.।! 


५२ | तय-वाद 


कथित तीनो भेदो को स्पष्टतया समभने के लिए एक 
उदाहरण दिया जाता है । जैसे-- 
कोई व्यक्ति चादर बनाने के लिए बाजार से रूई 
खरीद रहा है। वही पर किसी आगस्तुक ने पूछा, क्‍या ले 
रहा है? उसने उत्तर दिया चादर ले रहा हैँं। वही 
आगच्तुक व्यक्ति उस रूई को पीज भी रहा है । भ्रत उससे 
'ेंछा गया-क्या बत्ता रहा है ? वह उत्तर देता है, मे चादर 
बना रहा हूँ वही व्यक्ति तकली या चर्खे से सुत कात रहा 
है, किसी ने पूछा--क्या बना रहे हो ? उसने उत्तर दिया-- 
मे चादर बना रहा हूँ । खड्डढी मे ताना तानत हुए से पूछा, 
कि क्‍या बना रहा है ? उत्तर दिया, से चादर बना रहा 
हैं । श्र्थाव्‌ चादर बनाने के गो 5 सकलप से लेकर रूई 
खरीदने तक “अविशुद्ध नैगम” कहलाकैय है, और सूत कातना 
आदि क्रिया “विद्युद्धाविद्ुद्ध नैगम” कहले नता है, ताना तानते' 
हुए उसने जो उत्तर दिया, वह “विश्ुद्ध नैगगेम' है । 
पंचम छात्र कं 
पाँचवे छात्र ने कहा-.... ८ 


जब अतीत ' है 
आरोप किया जाए, काल मे वत्त मान का 


तब उसे भृत-नैगम कहते 5० है । जेसे श्राज 
30 पैद्धमान स्वामी का निर्वाएँ नव हुआ । आज 
_द्भर को केवल-ज्ञान उत्पत्त हुआ |” म 
जाता है, तब उसे भावि है 
“नेंगस कहते हे 
सिद्धिक जीव सिद॒घ ही है, क्योकि भगवती स्व 
ह। 


श्र के गअ्रनठारहरवें 


/ नंगम-नय [ ४५३ 


शतक में भगवान्‌ महावीर स्वामी प्रतिपादन करते है, कि--- 
भव-सिद्धिक जीव एक या अनेक चरम है । णझत जो चरम 
है, वे अहँच ही है, और जो अहुंन हैं वे सिद्ध ही है । अत. 
सिद्धत्व परिणाम अ्चरम है। जब कारण को कार्य-रूप 
में परिणत करने के लिए प्रयत्न प्रारम्भ हो जाता है, तब 
कार्य पूरा होने मे भले ही विलम्ब हो, परस्तु वह कार्य 
'पूर्णा ही कहा जाता है। इस प्रकार के नय को “वत्तेमान- 
नैगम-नय” कहते है । 

उदाहरण के लिए भृग्ु पुरोहित और उसके दोनो पुत्रो 
का सवाद ले लीजिए-- 

पुरोहित के दोनो पुत्रो ने दीक्षा का हढ सकल्‍प तो कर 
लिया, परन्तु अभी तक दीक्षा ग्रहण नहीं की थी । फिर भी 
पुरोहित ने उन्हे मुनि कहा है |--१ 

इसी प्रकार दीक्षा लेने से पहले ही नमिराज को राजधि 
कहा है । ये उदाहरण “वतंमान नेगम-नतय के हैं । 
घष्ठ छात्र 


छठे छात्र ने कहा--जो विचार लौकिक रूढ़ि अथवा 
लौकिक सस्कार के अनुसरण करने से पैदा होता है, उसे 


१--अ्रह तायगो तत्थ मुणीणा तेसिं, 

तवस्स॒ वाघायकर. वयासी । 

इम वय वेयविश्रों वयन्ति ; 

जहा न होइ अ्रसुयाण लोगो ॥॥ 
-5 उत्तराष्ययन, १४--८ 


प्रढ ] नय-वाद 


नेगम कहते है; श्रर्थात्‌-लोक रूढियों से पड़े हुए सस्कारों 
के कारण जो विचार उत्पन्न होते है, वे सभी नेग्रम-तय 
के अन्तभु क्त हो जाते है। देश, काल एवं लोक स्वभाव 
सम्बन्धी भेदो की विविधता के कारण लोक रूढियाँ तथा 
तज्जन्य सस्कार भी अनेक तरह के होते है। उसके उदाहरण 
विविध प्रकार के मिलते हैं ! 

सप्तम छात्र 


सातवे छाव ने कहहा--जो नय एक गम, श्रर्थात्‌ू--एक 
विकल्प-रूप ही नही हो, किन्तु जो अनेक विकल्पों द्वारा अनेक 
मान, अनुमान और प्रमाण द्वारा वस्तु-स्वरूप को समझता 
हो, पदार्थ को सामान्य, विशेष तथा उभयात्मक मानता हो, 
तीनो काल की वात को स्वीकार करता हो, किसी वस्तु में 
अद्य-मात्र गुण होने पर भी उसे पूर्णा वस्तु मानता हो, 
चारो निक्षेपो को ग्रद्भीकार करता हो, वह ज्ञान नेगम-नय 
कहलाता है । श्रथवा--- 
किसी वस्तु में किसो एक पर्याय के होने की योग्यता 
मात्र देखकर वत्तमान मे उस पर्याय के अभाव में भी उस 
वस्तु को उस पर्याय-युक्त कहना, उसे नेंगम-नय कहते है । 
जेसे वत्तेमान में श्रेशिक की आत्मा को नारकीय होते हुए 
भी तीर्शद्धूर कहना, क्योकि यह नय, द्रव्य-तीर्थड्रूर को भी 
तीर्थड्भूर मानता है | दृव्य-साधथ्ु को भी साधु मानता है। 
इसके पद्चात्‌ अ्रध्यापक नय और नैगम का अर्थ बतलाते 
हुए इस प्रकार कहने लगा--- 


ने गम-तय [ श्र 
अध्य पक्त 


किसी भी विषय का सापेक्ष निरूपण करने वाला विचार 
तय! है“--नयो का निरूपण , श्रर्थात्‌-विचारों का 
वर्गीकरण । जैसे सृत्रकार शिष्प की सुगमता के लिए किसी 
महान ज्ास्त्र के रचना काल में अपने अभीष्ट विचारो को 
पूर्वाद्ध तथा उत्तराद्ध, अथवा प्रथम श्रुतस्कन्ध एवं द्वितीय 
श्रतस्कन्ध ; इस प्रकार दो विभागो मे विभक्त कर देते हैं । 
आगे चलकर प्रत्येक श्रतस्कन्ध मे भिन्‍न-भिन्‍न विषय पर 
अध्ययन । प्रत्येक अध्ययन मे भिन्‍न-भिन्‍न प्रकरण , और 
प्रत्येक प्रकरण मे एक ही विपय को स्पष्ट करने वाले भिन्‍न- 
भिन्‍न विचार । इसी प्रकार नय-शास्त्र मे नय-वाद' का 
निरूपणा है, अभ्रर्थातु-/विचारों की मीमांसा” ही 
त्य-वाद' है । 


इसका मुख्य उद्देश्य यह है कि--जो विचार परस्पर 
विरुद्ध दिखाई पडते हैं, परन्तु वास्तव मे जिनका विरोध 
नहीं है, ऐसे विचारों के अविरोध के बीज की गवेषणा करना, 
अर्थात्‌-परस्पर विरुद्ध दिखाई देने वाले विचारो के वास्तविक 
अविरोध के बीज की गवेषणा करके वैसे विचारों का समन्वय 
करने वाला जास्त्र 'नय-वाद' कहलाता है। सात नयो को दो 
वर्गों मे विंभक्त किया गया है--(क) द्रव्याथिक, और (ख) 
पर्यायाथिक । वस्तु के सामान्य धर्म को ग्रहण करने वाला 
नय <्रव्याथिक' कहा जाता है, और विशेष धर्म को ग्रहण 
करने वाला..नय 'पर्यायाथिक' कहा जाता है । 


के नय-वाद 


सभी सामान्य और विजेप दृष्टियाँ भी एक-सी नही होती, 
उनमे भी अन्तर रहता है । इसी को बतलाने के लिए इन दो 
विचार हृष्टियों के पुन अनेक भाग किये गए है । जेसे कि 
द्रव्याथिक नय के तीन भेद है--नेंगम, सग्रह, व्यवहार 
झौर पर्यायाथिक नय के चार भेद है--ऋजुसूत्र, शब्द, 
समभिरूढ और एवभूत । अब द्रव्याथिक' और 'पर्यायाथिक 
का स्वरूप उदाहरण के द्वारा समभिए । 
पहुला उदाहरण-- 

जेसे किसी मनुप्य ने गाढ-तिमिर मे स्पर्णनेन्द्रिय के द्वारा 
हस्त-गत वस्तु को जाना कि यह पुस्तक है। फिर उसका 
आाकार-प्रकार श्रीर वजन भी जाना । फिर दूरवर्ती बिजली 
के प्रकाण से टाईटल की खूबसूरती और कागज का रग, 
उसकी चमक, स्निग्घता तथा रूक्षता और मोटाई को भी 
जाना । (द्रतव्याथिक नय| का यह सक्षिप्त परिचय है । 

अनन्तर उसकी भाषा भी जानी जा सकती है । रचयिता 
कौन हैं? भापा-शैली केसी है ? विपय क्‍या है? छपाई 
कसी है ? ग्ल्य क्या है ? कहाँ से मिलती है ? इसके अ्रभी तक 
कितने सस्करणगा निकल चुके है ” कौन-से सन्‌ में छपी है ? 
किस प्रेस मे छपी है ? भूमिका किस की लिखी हुई है? 
पृष्ठ सरया और ग्रन्धाग्र कितना है ? आदि अनेक प्रइन 
हल किए जा सकते है, इसी को 'पर्यायाथिक नय' कहते है । 
दूसरा उदाहरण-- 


जेसे अवोध वालक किसी विशिष्ट चित्रगत सौन्दर्य को 
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या उसके आकार-प्रकार को महासामान्य रूप मे ही जानता 
और देखता है। आठ वर्ष का बालक कुछ विशेष रूप से 
जानता है, और देखता है। चित्र-कला से अ्रनभिन्न सोलह 
वर्ष का वालक भी हो, तव भी वह जो कुछ जानता और 
देखता है, पहले की अपेक्षा से तो वह विज्ञेप ही जानता है, 
किन्तु है यह भी सामान्य की कोटि में ही | यहाँ तक (द्रव्या- 
थिक नया का सम्बन्ध है । 

विशिष्ट चित्रकार उसी चित्र को विशेप रूप से 
जानता है, यही 'पर्यायाथिक नय' है। जेसे विशेष हृष्टि 
वाला मनुष्य अनघड सुवर्णो मे भी भूषण आदि अनन्त पर्यायों 
की कल्पना कर सकता है, और कल्पित को भी जान सकता 
है, इसी प्रकार उन अनन्त पयायो में से किसी भी एक मे, 
सामान्य दृष्टि द्वारा वही मनुष्य स्वर्णात्त को भी जान सकता 
है । द्रव्य हृष्टि मे विशेष-परयाय, और पर्याय हृष्टि मे द्रव्य- 
सामान्य आता ही नहों, ऐसी वात नही है । यह दृष्टि विभाग 
तो केवल गौर और प्रधान भाव की अपेक्षा से ही समभना 
चाहिए । 

नेगम-दय का आधार --लोक-रूढि है, जो आरोप पर 
आश्रित है । और आरोप होता है--सामान्य-तत्त्वाश्रयी । ऐसा 
होने से 'नेगम-नय' सामान्य-ग्राही होता है । 

नैगम-नय का विषय सबसे अधिक विशाल हैँ, क्योकि वह 
सामान्य और विशेष दोनो का ही लोक-रूढि के अनुसार कभी 
तो गौण रूप से और कभी मुख्य रूप से श्रवलबन करता है । 

जेसे--गुण और गरुणी, अवयव और अवयवी, जाति और 
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जातिमाच्‌, क्रिया और कारक आदि उपक्रमों में भेद और 
अभेद की विवक्षा करना ही सैगम-नय हूँ । 
ग्रुण और गुणी कभी भिन्न है और कभी अभिन्न । जिस 
समय कर्त्ता की विवक्षा भेद की श्रोर होती हैँ, उस समय 
अभेद गोण हो जाता है, ओर जिस समय अशेद की विवक्षा 
की जाती हैँ, उस समय भेद की गौणता स्पष्ट हो जाती है। 
साराज में यह कथन पर्याप्त हैं कि भेद श्रीर अभेद को-गौर 
और प्रधान , दोतों भाव से ग्रहण करना ही “नंगम-नय का 
विषय है । 
यदि एकान्त भेद को ही ग्रहण करे और अभेद की 
विल्कुल नास्ति ही कर दे, या अभेद को ही मान्यता की कोटि 
में रखे, और भेद की पूर्णातया उपेक्षा करे, तो इसी का नाम 
नैगमाभास' है । 
वस्तुत नेगमाभास नय नही, वल्कि दुर्नय, अ्रर्थातृ-मिथ्यात्व- 
पोपक है, ग्रत यह सिद्धान्त की कोटि में नहीं आ सकता । 
जैसे कि न्याय तथा वेशेविक दर्शनकारों ने सामान्य तथा 
विशेष ये दोनों परस्पर पठार्थों को अत्यन्त भिन्न :माना है, 
द्रव्य, गुण भर कर्म से भीउक्त दोनो पदार्थों को अत्यन्त भिन्‍न 
माना है। यही 'दुर्नय' है । 


संग्रह-नय 


सामान्य-मात्र-ग्रही परामशः संग्रह: 


“7 भरसाण-नय तत्त्तालोक, ७--१३ 


अबरे परम-विरोहे, सब्र अत्यित्ति सुद-संगहणों। 
होइ तमेव असुद्धों इग-जाइ-विसेस-गहणेण ॥ 


-- लघु नय-चक्र 


“विभिन्त वस्तुओं में तदगत विशेष ग्रुण-धर्मो के 
कारण अत्यन्त विरोध होने पर भी वस्तु-गत सामान्य सत्ता' 
के कारण सभी को अस्ति रूप से ग्रहण करने वाला 
विचार 'शुद्ध-संग्रह-तय' है । और उच्च वस्तुओं में अवान्तर 
समानताओं के आधार पर एक अलग जाति-विशेष का 
अहण करने वाला विचार अशुद्ध सग्रह-नय' है |” 


संग्रह-नय 


नैगम-तय के पश्चात्‌ अध्यापक ने छात्रों से संग्रह-तय 

की व्युत्पत्ति, उसका स्वरूप तथा उसका विपय कितना है ? यह 
प्रथ्न पूछा , जिसका उत्तर सातो छात्रों ने इस प्रकार 
दिया । 
प्रथस छात्र 

पहला छात्र बोला-अर्थाना सर्वेकदेश सग्रहण संग्रह ,---१ 
पदार्थों के सामान्य और विशेष दोनों धर्मो को सगृहीत 
करके एक सामान्य को स्वीकार करना ही 'सग्रह नय” की 
उपयोगिता है। इस नय की हृष्टि मे सभी पदार्थ परस्पर 
अभिन्‍न हैं, क्योकि सामान्य धर्म सभी मे विद्यमान हैं । 
सामान्य का विपय आकाश की तरह सर्वे-व्यापी है । 


द्वितीय छात्र 
दूसरा छात्र वबोला--'सामान्य-रूपतया सर्व सगृण्हातीति 


१--तत्वार्थ भाष्य,-- १-३५ । 
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सग्रह  , श्र्थावृ-जों दृष्टि या श्ुत-ज्ञान सामान्य रूप से 
समस्त द्वव्यो का संग्रह करता है, वह सग्रह-नय' है । इसका 
विपय नैगम से कुछ सकुचित है, क्योंकि नेगम-नय का विपय 
सामान्य शरीर विद्येप दोनों ही है। किन्तु सम्रह का विपय 
क्रेवल सामान्य ही है । 
तृतीय छात्र 

तीसरा छात्र वोला--“सर्वेडपि भेदाः सामान्य रूपतया 
समृह्यतेउ्नेनेति सम्रह. ; श्र्थ्ात्‌ु-जिस ज्ञान के द्वारा 
सभी भेद तथा उपभेदो का सग्रह किया जाए, वह 'सग्रह 
नया कहलाता है । ब्र्थावु--जी विचार भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार 
की वस्तुओं तथा अनेक व्यक्तियों को किसी भी सामान्‍य तत्त्व 
के श्रावार पर एक रूप में समगृहीत कर लेता है, वह संग्रह- 
नय ््ि 
चतुथ छात्र 

चौथा छात्र वोला-- सामान्य मात्र ग्राही परमार्थ: सग्रह 

अ्रथातू--सामान्य मात्रग्राही जो जान है, वह सम्नह-नतय 
हू । इस वाक्य में 'मात्रपद' दिया हैं, जिसका अर्थ होता हे- 
“मात्र कार्त्नेड्वधारंणों च--मात्रपद सम्पूर्णा और निध्चय 
का द्योतक है । सग्रह-नय' का विपय निर्चितरूपेणा सामान्य 
ही है, श्र्थात्‌--जहाँ-जहाँ सामान्‍य है, वहाँ-वहाँ संग्रह नय 
का विपय है 
पंचम द्ांत्र 

पचिवा छात बोला--“'सामान्यम्ेप-विद्येप-रहितस्‌- 
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अर्थात्‌ जो समस्त विभेषपों से रहित है, वही सामान्य है.। 
“समग्रहण सामान्यरूपतया सर्व-वस्तूनामाक्रोडन .,सग्रह; 
अर्थात्‌- जो वाक्य सामान्य रूप से सभी वस्तुओ को अभेद 
हृष्टि से एक रूप में संग्रह 'करे, वह सग्रह-तय है। जसे 
कि मनुष्य - जाति में ' सज्ी-मनुष्य तथा असज्ञी-मनुष्य, 
अपर्याप्त- मनुष्य और पर्याप्त-मनुष्प, छहो सहनन वाले 
मनुष्यों तथा छहो सस्थान वाले मनुष्यों, और अखिल 
वर्णो का अच्तर्माव हो जाता है, श्र्थातु--मनुष्य जाति मे 
सभी प्रकार के मनुष्य अमेद रूप से रह रहे है, जिसे 
शास्त्रीय परिभाषा मे “मनुष्य दण्डक' भी कहते है । 


षष्ठ छात्र 


छठा छात्र चोला--जो एकीभाव करके पिडीभूत विशेष 
राशि को ग्रहरा करे, उसे 'सग्रह-नय/ कहते हैं। सग्रह दो 
प्रकार का होता है--सामान्‍्य और विज्येप । पहला समान्‍्य- 
सग्रह, जैसे कि सर्व द्रव्य परस्पर अविरोधी है । और दूसरा 
विद्येष सग्रह- जेंसे कि सभी जीक-द्रव्यात्मा की हृष्टि से 
परस्पर अविरोधी है । हे 


सम्तस छात्र 
सातवाँ छात्र बोला--समृहीत का अर्थ है--पर सम्रह १ 
पिण्डित का भ्रर्थ है--अपर सग्रह । अथवा सगृहीत का भ्र्थ है 


महासामान्य, और पिण्डित का अर्थ .है- सामान्य-विज्ेश् । भ्षत्ता, 
पर-सग्रह, मेहासामान्य, ये सब सामान्य सगम्रह के नामान्तर 
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है | जैसे कि द्रव्यत्व, अस्तित्व, प्रमेयत्व आदि धर्म, सभी द्रव्यों 
में समान रूप से विद्यमान है ।--१ 


पिण्डित, अवान्तर, सामान्य, अपर सग्रह, आदि ये सब 
विशेष सग्रह के नामान्तर हैं। जैसे कि जीवत्व, पुदुगलत्व आदि 
धर्मस्व स्व-जाति मे अविरोधी भाव से रह रहे है। पर-जाति की 
अपेक्षा उपयु क्त धर्म विशेष हैं, क्योंकि ये धर्म श्रन्य द्रव्यो मे 
नही पाए जाते है, भ्रत इसे विशेष सग्रह कह सकते है। 
स्व-जाति के विरोध के बिना समस्त पदार्थों का एकत्व में 
सग्रह करना ही 'सम्रह-तय' कहलाता है | 


अ्रध्यापक ने सब छात्रों के द्वारा की गई सग्रह नया 
विपयक व्याख्या को दत्त-चित होकर युना और साथ ही 
उन सभी के द्वारा वशित भिन्न-भिन्न लक्षणों को सकलित 
करते हुए अपने ढग से सग्रह-नय का विवेचन इस 
प्रकार किया -- 


अध्यापक्त 


आप लोगो ने सग्रह-नय का भिन्न-भिन्न शैली से जो 
विवेचन किया है, वह निस्सन्‍्देह विरोधी नहीं है। श्राशय तो 
सब का एक ही है, किन्तु कथन का ढंग एक-दूसरे से भिन्न है । 
जिस प्रकार किसी ने रुपये का स्वरूप बतलाते हुए कहा कि 


१--सगहिय-पिडियत्थ सगह-वयण समासओो बिंति । 
-- अ्रनुयोगद्वार, सूत्र 
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दो अ्रठन्नियो को रुपया कहते है। किसी ने कहा चार चवचन्नियो 
को, किसी ने श्राठ दुअ्नन्नियो को, एव सोलह आने को, वत्तीस 
टके को, चौसठ पेसो को, तो किसी ने १६२ पाइयो को रुपया 
बतलाया । जैसे उपयुक्त सभी वाचक भिन्न-भिन्न है, किन्तु 
उन सभी वाचको का वाच्य एक ही है । 

सामान्य या अभेद को ग्रहण करने वाली दृष्टि 'सग्रह-नय' 
है । यह हम जानते है कि प्रत्येक पदार्थ सामान्य-विशेषात्मक 
है, तथव भेदाभेदात्मक है । इन दोनों धर्मों मे से सामान्य 
या श्रश्नेद धर्म का ग्रहए करता, और विशेष-धर्म के प्रति, 
अर्थात्‌ -भेद-बर्म के प्रति उदासीनता प्रकट करना 'भसग्नह- 
नय' है । वस्तुत कोई भी पदार्थ ऐसा नही है, जो सत्‌ न 
हो । जिस प्रकार नीलादि आकार वाले समस्त ज्ञान, सामान्य 
ज्ञान के भेद है, उसी प्रकार जीवादि जितने भी तत्व है, सब 
सत्‌ हैं। परन्तु सग्रह की मान्यता है कि सब एक है, क्योकि 
सव सत्॒‌ है । 

इस सम्बन्ध में स्थाभांग सूत्र के एक स्थान मे लिखा है 
कि--आत्मा एक है ।---१ जबकि अन्य आगमो में आत्मा की 
सख्या अनन्तानन्‍्त वतलाई गई है | फिर आत्मा की सख्या एक 
कंसे मानी जाए ? ऐसी गका उत्पन्न होना स्वाभाविक ही है । 
अत. यह कहना पड़ेगा कि यह पाठ 'सग्रह-तय' की अपेक्षा 
से कहा गया हैं। आत्मा एक है, द्रव्यात्मा अथवा उप- 
योगात्मा की हृष्टि से | ये दो आत्मा-स्वरूप . अ्रल्प-विक्रासो 


. १>शगे आाया | ग् 
--स्थानागे सूत्र १--१ 





है, 
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निगोद-जीव से लेकर सम्पूर्ण-विकासी सिद्धात्म पर्यन्त सभी 
जीवो मे एक अर्थात्‌ समान पाए जाते है । इसी प्रकार 'एगे 
पुण्णे' पुण्य एक है, जबकि इसी सूत्र के नी वे स्थान में नो 
प्रकार के पुण्य का उल्लेख है।इस जशका का समाधान भी 
सग्रह-नय की दृष्टि से हो जाता है । यद्यपि पुण्य अनेक प्रकार 
का है, फिर भी शुभ अध्यवसाय रूप होने के कारण वह सव 
एक ही हैं। यही वात 'एगे पावे' पाप एक है, इस सम्बन्ध 
में भी है। अशुभ अध्यवसाय-रूप से परिणत ओआत्माका 
परिशाम पाप हैं वह अनेक प्रकार का होते हुए भी 
अ्रशुभत्वेत एक है। इस प्रकार स्थानाग सूत्र का पहला 
स्थान प्राय. 'सग्रह-नय' से ओत-प्रोत है । 

द्रव्यावश्यक के करने वाले जितने भी व्यक्ति है, नेगम-तय, 
उतने ही द्वव्यावग्यक मानता है, किन्तु सग्रह-तय द्वव्यावश्यक 
रूप मे सव को एक मानता है। इसी प्रकार द्रव्य-श्रुत के 
विपय में भी समझ लेना। वसत्ति के विपय मे-सम्रह-चय 
मानता हैं कि जिस गय्या पर व्यक्ति आराम करता है, वह 
उस्तकी वसति है । 

प्रदेश हृष्टान्त के विपय मे--नैगम-नय छह के प्रदेश 
मानता है। जैसे -धर्म-प्रदेश, अधर्म-प्रदेश, आकाञ्-प्रदेश, 
जीव-प्रदेश, स्कन्ध-प्रदेश, देश-प्रदेश । जबकि सग्रह-नय 
मानता है कि देश-प्रदेश के विना पाँच के प्रदेश है, क्योकि 
'ददेश' उसी द्रव्य का एक भाग है, और उसके प्रदेश तो द्रव्य 
में ही सम्मिलित किये जा सकते है ' स्वतनन्‍्त्र रूप में देश 
कोई चीज ही नही है | जंसे--'मेरे गुलाम ने घोडा खरीदा 
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है', इस वाक्य मे गुलाम भी मेरा है और घोडा भी मेरा । 
ग्रत ऐसा नही कहना चाहिए कि छह के प्रदेश होते हैं, 
बल्कि यह कहना चाहिए कि पाँच कें प्रदेश है, जैसे--धर्म- 
प्रदेश, अधर्म-प्रदेश, आञकाझ-प्रदेश, जीव-प्रदेश और स्कन्ध- 
प्रदेश । 

महासामान्य के अवान्तर भेदों का ग्रहण करना सग्रह 
का कार्य है। अपर-सामान्य,' पर-सामान्य के द्रव्य-गुणु आदि 
भेदों मे रहता है, श्रर्थात्‌-द्रव्य में रहने वाली सत्ता पर- 
सामान्य है और द्रव्य का जो द्रव्यत्व सामान्य है, वह अपर 
सामान्य है । इसो प्रकार गुण भे सत्ता 'पर-सामान्य' है और 
गुण॒त्व अ्पर-सामान्य' है, जेसे-जीव-द्रव्य मे जीव सामान्य 
अपर-सामान्य है । इस प्रकार जितने भी अपर हो सकते है, 
उन सव का ग्रहण करने वाला अपर सग्रह है । घटत्व, पटत्व, 
गोत्व तथा ब्राह्मणत्व आदि उदाहरण अपर-सामान्य के 
ही बनते है । 

सग्रह-नय की हृष्टि से सभी सुक्तात्मा एक समान हैं, 
अर्थातु--पन्दरह भेद वाले सिद्धों की गणना सग्रह नहीं करता 
है । यदि इसे अमेद-लय कहा जाए तो असगत न होगा । जिस 
प्रकार चारित्रात्मा में पाँचों ही चारित्रो का सग्रह हो जाता 
है, उसी प्रकार ज्ञानात्मा मे पाँचो ही ज्ञान का सग्रह हो 
जाता है । इसी क्रम के अनुमार कयायात्मा में चारित्रे मोहनीय 
की पच्चीस प्रकृतियों का सग्रह, और योगात्मा में पच्चीस 
योगो का सग्रह हो जाता है। 


+--८75-७६४३---८5७७--...... 


संग्रह-नय 
#ग्रहो मन्यते वस्तु, 
सामान्यात्मकमेव हि। 
सामानन्‍्य-व्यतिरिक्तो5स्ति, 
न विशेष. ख-पुष्पवत्‌ ॥ 


--- सय-क णिका 


सग्रह-नय वस्तु की केवल सामान्यात्मक ही मानता 
है, क्योकि सामान्य से अलग विशेष आकाश के फूल की तरह 
कोई अस्तित्व नही रखता । 


व्यवहार-नय 


लोकिक सम उपचासरप्रायो, 
विस्तृताथों .. व्यवहारः 


- तत्वार्थ भाष्य, १--३५, 


“जं संगहेश गहिय॑ भेयइ अत्यं असुद्ध-सुद्धं वा। 
सो ववहारों दुविहो असुद्ध-सुद्ध त्थ भेयकरो ॥* 


-+“ लघु तय-चक्त 


सम्रह-तय से ग्रहण की गई समस्त द्रव्यों की एक 
जाति में विधिवत्‌ भेद करने वाला, शद्धार्थ-मेदक व्यवहार- 
नय है। यथा:-द्वव्य के दो भेद है--'जीव' और 'अजीव' ; 
तथा उन अवान्तर जातियों में भी उपभेद करने वाला 
अशुद्धार्थं-मेदक  व्यवहार-नय है । यथा--जीव के दो भेद 
हैँ--ससारी”' और 'मुक्त' । 


व्यवृहार-नय 


अध्यापक ने अपना सग्रह-तय विषयक वकक्‍तव्य सक्षेप 
से निरूपणा करके व्यवहार-नय का यथाशक्य विवेचन करने 
के लिए छात्रो को आदेश दिया । तदनुसार छात्रो ने 
व्यवहार-नय का विवेचन इस प्रकार किया-- 


प्रथम छात्र 


पहले छात्र ने कहा--जिसके द्वारा सामान्य का 
निराकरण किया जाए, और विजेप रूप से व्यवहार किया 
जाए, उसे “व्यवहार-नय' कहते हैं ।+--१ 

तत्त्व-ज्ञान के प्रदेश मे सदरूप वस्तु भी जड़ और चेतन रूप 
में दो प्रकार की है। आमगम में जड़-पदार्थ पांच प्रकार से 
वरशणित हैं; जेसे-धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, श्राकाशास्तिकाय 
कालब्रव्य और पुदुगलास्तिकाय | इनमें से पुद्गलास्तिकाय 


१--विज्ञेपतोश्वहियते, निराक्रिय्रते सामान्य येन, इति व्यवहार: 7! 
--विशेषावश्यक भाष्य-वृत्ति 
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ही रूपी तथा मूर्त है, जेप चार अरूपी और अमू्ते है । 


चेतन तत्त्व के दो भेद ह -सुक्त और संसारी । व्यवहार- 
नय के अनुसार मुक्तात्मा के पन्द्रह मेद आगम-विहित हैं, 
झ्रौर ससारी जीवों के पॉच-सौ तरेसठ भेद हैं । उक्त सामान्य 
तत्त्व के भेदानुभमेद करके उसे व्यवहार मे लाना ही इस 
नय का मुख्य ध्येय है । 


द्वितीय छात्र 


दूसरे छात्र ने कहा--“सग्रह-नय के द्वारा सम्ृहीत अर्थ 
का विधि पूर्वक अवहरण करना , श्रर्थात्‌ू--जिस अर्थ 
को सग्रह-तय ग्रहण करता है, उसी अ्रर्थ को विशेष रूप से 
जव वोध कराना हो, तव उसका पृथककरणु करना पडता 
है ; यही व्यवहार-नय है ।  -२ | जैसे कि औपध मात्र 
कहने और जानने से सामान्य का ही बोध हो सकता है, 
विशेष का नही । विशेष तो होगा--देशी और विदेशी । 

फिर प्रत्येक के चार-चार भेद हैं ; जेसे--खाने की, पीने 
की, डालने की और लगाने की औपधियाँ । आगे चलकर 
उनके नाम, ग्रुणा, दोष, मात्रा तथा सेवन-विधि, और अनुपान 
आदि प्रत्येक के भिन्न-भिन्न भेद हैं । इस प्रकार जानकारी के 
द्वारा अध्यवसाय विशेष को व्यवहार मे लाना ही लौकिक 
व्यवहार है| जो सामान्य-तत्त्व व्यवहार-पथ पर सही नही 


२--विधि-पूर्वकमवहरण व्यवहार । है 
-- तंत्वार्थ राजवातिक 


व्यवहार-नय | ७३ 


उतर सकता है, वह-खर-शज्धवत्‌ अवस्तु है । अत. लोकिक 
क्रिया का सूत्र-पात करने वाला व्यवहार-नय' ही है । 

' तीर्थद्धूर भी छद्मस्थ को सन्मार्ग पर लगाने के लिए 
व्यवहार-तय का- अनुसरण करते है। जो शिक्षा और 
उपदेश सूत्रो मे विहित है, वे -सब प्रायेणा व्यवहार-नय पर 
अवलम्पित हैं । 
तृतीय छात्र 

तीसरे छात्र ने कहा--“विविध वस्तुओं को एक रूप, 
में सकलित करने के पश्चात्‌ उनका विशेष रूप मे बोध 
कराना हो, या लोक-व्यवहार मे उपयोग करने का जब भी 
प्रसय आए, तब उनका विशेष रूप से भेद करके पृथक करण 
करने वाली दृष्टि को व्यवहार-नय कहते है ।” जैसे कि मनुष्य 
कहने मात्र से भिन्न-भिन्न प्रकार के मनुष्यो का अलग-अलग 
बोध नही हो सकता |--१ 

व्यवहार-तय सुख्यतया मनुष्य के चार भेद स्वीकार 
करता है, जेसे--कर्मे-भूमिक, अ्रकर्म-भूमिक, अ्रतद्वीपक तथा 
समूछिम ; अथवा खत्री, पुरुष, और नपु सक । इसी प्रकार चार 
वर्ण, और प्रत्येक वर्ण की भिन्‍न-भिन्‍न जाति और भिन्‍न- 
भिन्‍न कुल; जैसे--धनी और निर्धन, रोगी और नीरोगी, 
सद्गुणी और दुर्गुणी, रूपवान और रूप-विहीन, सज्जन भ्ौर 
दुर्जन, आये और अनाय, आदि अनेक भेद बन जाते हैं । 


| 


१--लोक-व्यवहारपरो वा विज्येषतो यस्मात्‌ इति व्यवहार. , 
--+ नय रहस्य 
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ही रूपी तथा मूर्त है, शेष चार अरूपी और अमूते है । 


चेतन तत्त्व के दो भेद ह -मुक्त और ससारी । व्यवहार- 
नय के श्रनुसार मुक्तात्मा के पन्द्रह भेद आगम-विहित हैं, 
ओर ससारी जीवो के पाँच-सो तरेंसठ भेद हे । उक्त सामान्य 
तत्त्व के भेदानुभेद करके उसे व्यवहार मे लाना ही इस 
नय का सखुख्य ध्येय है । 


द्वितीय छात्र 


दूसरे छात्र ने कहा--“'सग्रह-नय के द्वारा समग्रहीत अर्थ 
का विधि पूर्वक्ष अवहरण करना , श्रर्थात्‌--जिस श्रर्थ 
को सम्रह-तय ग्रहण करता है, उसी अर्थ को विद्येप रूप से 
जव वोध कराना हो, तब उसका पृथक्‌करण करना पडता 
है ; यही व्यवहार-नय है। --२ | जैसे कि औपध मात्र 
कहने और जानने से सामान्य का ही बोध हो सकता है, 
विशेष का नहीं । विशेष तो होगा--देशी और विदेणी । 

फिर प्रत्येक के चार-चार भेद हे ; जेसे--खाने की, पीने 
की, डालने की और लगाने की श्ौषधियाँ । आगे चलकर 
उनके नाम, ग्रुण, दोप, मात्रा तथा सेवन-विधि, और अनुपान 
आदि प्रत्येक के भिन्न-भिन्‍त भेद हैं । इस प्रकार जानकारी के 
द्वारा अध्यवसाय विशेष को व्यवहार से लाना ही लौकिक 
व्यवहार है। जो सामान्य-तत्त्व व्यवहार-पथ पर सही नही 


२“-विधि-पूर्वकमवहररां व्यवहार' । है 
-- तत्त्वार्थ राजवातिक 


व्यवहार-तय [ ७५ 


पंचस छात्र 


पाचवे छात्र ने कहा--'लौकिक के समान, और प्रायः 
अधिकतर उपचार के ओआश्रयीभूत अर्थ को विस्तृत करने 
वाली हृष्टि को व्यवहार-नय कहते हैं ।-१ जैसे क्रि लोक- 
व्यवहार में श्रमर तथा कोयल काली है, तोता हरा है, हस 
स्वेत है । किन्तु निश्चय हृष्टि से इनमे पांचों ही वर्ण है । 
किशुक पुष्प निर्गन्‍्ध है, जबकि निश्चय हृष्टि को उसमे गन्ध 
मान्य है । लोक-व्यवहार अग्नि मे रस, वायु मे रूप मान्य नही 
करता है, जवकि निदचय हृष्टि मान्य करती है । 


फुल सुकोमल तथा हल्का होता है, यह कथन भी 
व्यावहारिक ही है। निश्चय दृष्टि से तो फूल में आठो ही 
स्पर्ण पाए जाते है। लोक-व्यवहार भे जंसा प्रसिद्ध है, उसे 
तदरूप में ही स्वीकार करना, 'लौकिक-सम” कहलाता है। 
उसी को व्यवस्थित तथा विशिष्ट हृष्टि से बतलाने वाला 
“व्यवहार-नतय” है। चार्वाक आदि दर्शन केवल प्रत्यक्ष 
को ही मानते है, शेप प्रमाणो का सर्वथा निषेध करते 
है । उनकी विचार-धारा व्यवहार नयाभास मे अस्तभुक्‍त 
हो जाती है । 


षष्ठ छात्र 


छठे छात्र ने कहा--“जो अ्रध्यवसाय विशेष वस्तु का 


रन नननन--त-न मनन. 





१--लौकिक-सम उपचार प्रायो विस्तृतार्थो व्यवहार | 


-- तत्त्वार्थ भाष्य 
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व्यवहार-नय वहाँ तक भेद करता “ जाता है, जहाँ तक पुनः 
भेद की सभावना न हो । रे 

शास्त्रीय परिभाषा के अनुसार मनुष्य की चौदह लाख 
योनियाँ है। इन भेदों की कल्पना व्यवहार-तय पर ही 
अ्वलम्बित है । इस नय का मुख्य लक्ष्य है-व्यवहार-सिद्धि । 
चतुर्थ छात्र 

चौथे छात्र ने कहा--“जो अध्यवसाय-विज्ञेष लोक-व्यव- 
हार के लिए श्रत्यन्त उपयोगी है, वही व्यवहार-नय है |” यह 
नय उसी पदार्थ की घट-प्ज्ञा को स्वीकार करता है, जो जल 
धारण-प्राहरण शअ्रादि श्रर्य में क्रियाकारी हो। जिस मे 
अर्थ-क्रियाकारिता न हो, उसे घट नहीं मानता है। जिसमे 
शीत-निवा रण एवं तनु-श्रावरण आदि अर्थ-क्रियाकारिता न 
हो, उसकी पट-सज्ञा को अजद्भीकार नहीं करता। जिसमे 
दस द्रव्य-प्राणों में से एक भी प्राण न हो, उसे प्राणी 
नहीं मानता। जिसमे विशिष्ट ज्ञान न हो, उसे ज्ञानी 
नही मानता । 


यह नय ज्ञान के चार साधन स्वीकार करता है, जैसे - 

। प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, और झागम । लोक-व्यवहार का 

भी यही मन्तव्य है, और व्यवहार-नय का भी, किन्तु हृष्ठि 

में भ्रन्तर है। लौकिक दर्शन एकान्त दृष्टि से किसी तत्त्व- 

विश्येष को मानता है, जबकि व्यवहार-तय अनेकान्त हष्टि 

से अपने विषय को ग्रहण करता है। यही दोनों मे 
अन्तर है । 


व्यवहार-नय [ ७७ 


- छेदनझसूत्रों में प्रमत्त साधको के लिए प्रायश्चित्त का 
विधान है। वह प्रायेण व्यवहार की अशुद्धि, एवं. सयम 
की स्खलना से बचने के लिए हें। जहाँ साधक जीवन मे 
अप्रमत्त अवस्था है, वहाँ भी व्यवहार की शुद्धि अनिवार्य हो 
जाती है । 

यह व्यवहार-नय भी द्रव्य को ही ग्रहण करता है, 
किन्तु इसका ग्रहण मभेद-पूर्वक है, अभेद-पूर्वक नही । 
सप्तस छात्र रे 

सातवे छात्र ने कहा--'वच्चइ विशिच्छिग्रत्थ ववहारो 
सब्ब दब्वेसु,” ---१ इसी सूत्र की व्याख्या करते हुए मल्ल- 
धारी हेमचन्द्राचार्य लिखते हैं-- 

'तिर्चय-सासान्य विगतों निश्चयो विनिशुचय. सामात्या- 
भाव , तदर्थ तन्निमित्त ब्रजति प्रवतंते सामान्याभावायव यतते 
व्यवहारों नय इत्यरय ॥--२ 

अर्थातु--'सामान्य-अभाव के लिए प्रवृत्ति करने वाले 
दृष्टिकोश को व्यवहार-नय' कहते है । यह लोक-व्यवहार 
का अग होने के कारण सामान्य को नहीं मानता। केवल 
विशेष को ही ग्रहण करता है । अथवा यो कहिए कि 'व्यवहार- 
नय' लौकिक व्यवहार के अनुसार विभाग करने वाला है । 

व्यवहार-तय के दो भेद हैं--सामान्य-मेदक और विशेष- 
भेदक । सामान्य-सग्रह मे भेद करने वाले नय को 'सामान्य-- 


१अनुयोग द्वार सूत्र. 
२--विशेषावश्यक भाष्य वृत्ति 
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विभाग उपचार रूप से करे, वह “व्यवहार-नय' है ।--१ ख़बें-” 
दव्यो और उनके विपयो मे सदा प्रवृत्ति-, करने वाले ,नय को 
सरणि का अनुसरण करने वाला है | जैसे कि घड़ा चूता है । 
वस्तुत. चूता तो पानी है, किन्तु कहने में यही आता है कि 
घडा चूता है । रास्ता चलता है, कुँआ्रा चलता है, नगर आया,- 
पर्वत जलता है, आदि कथन व्यवहार-नय के अनुसार 
प्रचलित है। जहाँ औपचारिक रूप से भेद का कथन किया 
जाए, वहाँ व्यवहार-नय का अववरण हो जाता है। - - 

व्यवहार के लिए स्देव भेद-वुद्धि का अवलम्बन _लेना 
पड़ता है। यह मभेद-बुद्धि परिस्थिति की अनुकूलता को 
हष्टि-पथ में रखतें हुए अन्तिम भेद तक बढ सकती है, जिससे 
कि पुन मेद न हो सके । तीथ्थेद्धूर भगवान्‌ भी व्यवहार की. 
मर्यादा का अतिक्रमण नही करते। वस्तुत. “्यवहार-नय 
छद्मस्थोी के लिए अत्यधिक उपयोगी है, और केवली भगवत्तो, 
के लिए “निशचय-नय । किन्तु फिर भी केवली भगवान्‌ 
छद्मस्थ जनो का व्यवहार शुद्ध रखने के लिए स्वय ही “व्यवहार- 
नय' का अनुसरण करते है। जैसे रात्रि के समय श्रभ्यन्तरः 
परिपद में रहना, ( मल्लिनाथ भगवान्‌ की अभ्यन्तर परिपद 
श्रमणी-वर्ग था ) और सूर्यास्त के बाद विहार न करना, इन 
दोनों व्यवहार-मर्यादाओं का पालन करते हैं । 





“भेंदोपचारतया वस्तुं व्यवहियते इति व्यवहार. । - 
-+ आलाप पद्धति 
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- छडेदनसूत्रों मे प्रमत्त साधको के लिए प्रायश्चित्त का 
विधान है। वह प्रायेण व्यवहार की अश्युद्धि, एव सयम 
की स्खलना से बचने के लिए हैं । जहाँ साधक जीवन मे 
अप्रमत्त अवस्था है, वहाँ भी व्यवहार की शुद्धि अनिवार्य हो 
जाती है । 

यह ॒व्यवहार-तय भी द्रव्य को ही ग्रहण करता है, 
किन्तु इसका ग्रहण भेद-पूर्वक है, अभेद-पूर्वक नही । 
सप्तम छात्र हि 

सातवे छात्र ने कहा--''वच्चइ विशिच्छिग्रत्थ ववहारों 
सव्व दव्वेसु,, ---१ इसी सूत्र को व्याख्या करते हुए मल्ल- 
घारी हेमचन्द्राचार्य लिखते हैं-- 

“भनिश्चय-सामान्य विगतों निश्चयों विनिश्चय- सामान्‍्या- 
भाव, तदर्थ तक्तिमित्त ब्रजति प्रवतंते सामान्याभावायेव यतते 
व्यवहारों नय इत्यर्थ ॥--२ 

अर्थातु--सामान्य-अभाव के लिए प्रवृत्ति करने वाले 
हष्टिकोण को “व्यवहार-नय' कहते है ।” यह लोक-व्यवहार 
का अ्रग होने के कारण सामान्य को नहीं मानता। केवल 
विश्ेेप को ही ग्रहण करता है । अथवा यो कहिए कि 'व्यवहार- 
नथ' लौकिक व्यवहार के अनुसार विभाग करने वाला है । 

व्यवहार-तय के दो मेद है--सामान्य-भेदक और विशेष- 
भेदक । सामान्य-सग्रह मे भेद करने वाले नय को 'सामान्य-- 


१---अनुयोग द्वार सूत्र 
२--विशेषावश्यक भाष्य वृत्ति 


७८ ] नय-वाद 


भेदक' व्यवहार-तय कहते हैं । जैसे कि द्रव्य के दो भेद हैं--- 
जीव और अजीव, रूपी और अरूपी, सक्रिय और निष्क्रिय, 
सप्रदेशी और अ्रप्रदेणगी, सचेतन और अचेतन, अग्रुरु-लघु 
ओर ग्रुरु-लघु, भोक्‍ता और अभोक्‍ता आदि आदि । 

विज्वेष-सग्रह में भेद करने वाला विशेष-भेदक व्यवहार- 
नय' है। जैसे जीव के दो भेद-ससारी और मुक्त । छह द्रव्यो 
में पुद्गलास्तिकाय रूपी है, शेप पाँच अरूपी । जीव और 
पुद्गल कथचित्‌ सक्रिय है, शेष चार निष्क्रिय । एक काल- 
द्रव्य अप्रदेणी है, जप पॉच सप्रदेशी । एक सचेतन द्रव्य 
भोक्ता है, शेप पाँच अभोक्ता । एक पुद्गलास्तिकाय कथचित्‌ 
गुरु-लधु है, शेप पॉच अग्रुर-लघु । एक आकाणजणास्तिकाय 
क्षेत्र है, शेप पाँच क्षेत्री । पुदूगलास्तिकाय के सिवाय पाँच 
द्रव्यो में एक जीवास्तिकाय पोग्गल और पोग्गली है, थेष 
चार अपोग्गली, आदि विशेप-भेदक “व्यवहार-नय' है । 

जब सभी छात्र अपनी-अपनी बुद्धि से व्यवहार-नय का 
विस्तृत विवेचन कर चुके, तब अध्यापक बोला । 
अध्यापक 

मेरे प्रिय शिष्यो ! यद्यपि आप लोगो" ने व्यवहार-वय 
का विवेचव यथाशकक्‍य बहुत कुछ किया, तथापि मैं अ्रवशिष्ट 
विपय का स्पष्टीकरण तथा उपसहार करता हूैँ। उसे ध्यान 
पूर्वक सुनो-- 

जो विचार सामान्य तत्त्व के आधार पर एक रूप में 
सकलित वस्तुओ का व्यावहारिक प्रयोजनानुसार पृथक्‌करण 
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करता है, वह व्यवहार-नय है । 
इसका विषय सग्रमह-नय से न्यून है, क्योकि सामान्य से 
विद्येष का विपय न्यून ही हुआ करता है। व्यवहार का 
विषय भेदात्मक और विश्येपात्मक होते हुए भी द्रव्य-रूप है, 
न॒ कि पर्याय-रूप | यही कारण है कि द्रव्याथिक और 
पर्यायाथिक नयो में से व्यवहार का समावेश्ञ द्रव्याथिक नय में 
किया गया है । नेगम, सग्रह, और व्यवहार-ऋजुसूत्र इन 
चारो नयों का समावेश द्वव्याथिक नय में हो जाता है, शेष 
तोच नय-पर्यायाथिक के भेद है । यह नय बाह्य स्वरूप का 
परिचायक है, और प्रपवाद मार्ग का अनुसरण करने 
वाला है । 
“अ्प्पा कत्ता विकत्ता य दृह्मणा य सुहाण ये ।” 
अर्थात्‌--शुभाशुभ कर्मो का कर्त्ता तथा उनका भोक्ता 
आत्मा ही है |--१ 
भ्रप्पा चेव दमेश्रव्वों, अप्पा हु खलु दुददमो । 
अप्पा दतो सही होई, अस्सि लोए परत्थ य | 
अर्थात्‌ू--आत्मा को दमन करने के लिए सतत प्रयत्न 
करना चाहिए। आरात्मा अतीव दुर्दम है। वस्तुत दान्तात्मा 
ही ऐहिक तथा पारलौकिक सुख का अधिकारी होता है |--२ 
एक ओर तो भगवान्‌ ने आत्म-बिकास के लिए पूरा- 
पूरा जोर दिया है, ओर दूसरी ओर आत्मा को दमेन करने 


१--उत्तराध्ययन सूत्र 
२--उत्तराष्ययन सूत्र, 
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को कहा है । श्रव इन दोनो मार्गों मे से कौन-सा ग्राह्म है ? 
यह प्रश्न उपस्थित हो जाता है । इसका समाधान उक्त गाथा 
से ही हो जाता है। यहाँ कषायात्मा तथा योगात्मां से 
तात्पय है, इनका दमन करना ही आत्म-विकास है। इनका 
दमन सयम और तप से किया जा सकता है। सयम से पाँच 
आखवो का प्रवाह रोका जाता है और तप से श्रन्दर ही 
अन्दर कर्मो का गोषण करके उन्हे सत्ता-हीन वनाया जाता 
है | जैसे---अमृतपान गरीर-व्यापी विप को निर्विष बना देता 
है। यही उदाहरण तप मे समझना चाहिए । 

यह सब उपदेश व्यवहार-तय के अनुसार समभना 
चाहिए । क्योकि कर्म-वन्ध और मोक्ष व्यवहार-हृष्टि से है, 
निः्चय-हष्टि से तो सूर्त श्रौर अस्त का परस्पर वन्ध हो 
ही नही सकता । जब बन्ध ही नहो, तो मुक्त होने का प्रइन 
पेंदा ही नही हो सकता । निश्चय में तो आत्मा न कर्ता है, 
ओर न श्ौदयिक दु ख और सुख का भोकता ही । यदि आत्मा 
को एकान्त-रूपेण कर्मो का कर्त्ता और मोक्‍्ता माना जाय, तो 
सिद्ध भगवन्तों को भी ससारी जीवो की तरह कर्मों का 
कर्ता श्रौर भोक्ता मानना पडेगा । ऐसी मान्यता सिद्धान्त मे 
स्वीकृत नही है । निश्चय-हष्टि तो ऐसा मानती है कि कर्मों 
का कर्त्ता और भोक्‍ता कथचित्‌ कर्म ही है। निरचय-हृष्टि 
चारित्र को भी व्यवहार मे समाविष्ट करती है, और आत्मा 
को केवल ज्ञाता एव द्वष्टा ही मानती है। ये ही श्रात्मा के 
दो वास्तविक गुण है । चारित्र का सम्बन्ध शरीर के साथ 
है । शरीर के विना चारित्र नही होता । मुक्तात्मा में शरीर 
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नही, श्रत. वहाँ चारित्र भी नही है । तप, जप, सयम, ध्यान, 
समाधि, स्वाध्याय आ्रादि शुभ क्रियाएँ, व्यवहो र-तय की सीमा मे 
परिसीमित हैं । परोपकार, दान-शीलता, जीव-रक्षा, रोगोपचार 
अनुकम्पा, तथा अनाथ दीन-हीस दुखियों को सक्तिय सहयोग 
देना आदि शुभ क्रियाएँ भी व्यावहारिक हैं । 

गुरु शिष्य को वाचना देते है, और शिष्य गुरु से वाचना 
लेते हैं , अर्थाव्‌--विद्या का आदान-प्रदाव व्यावहारिक है । 
व्यवहा र-नय साधक को निश्चय की ओर अभिमुख करता है, 
झौर निश्चय श्रेग्गी मे पहुँचने के पश्चात्‌ वह व्यवहार-नय की 
श्रेणी मे कथचित्‌ नही रहता है । व्यवहार-नय चारो प्रमाणो 
तथा चारो निक्षेपो को स्वीकार करताहै एव काल-त्रय को 
भी मान्य करता है। तोन लोक, एवं तीन योग को भी 
व्यावहरिक शैली से मानता है । 

व्यवहार का स्वरूप अन्य प्रकार से भी ग्रन्थो से वशणशित 
है । जैसे--व्यवहार दो प्रकार का होता है । -- (क) सद्भूत- 
व्यवहार, और (ख) अ्रसद्श्वृत-व्यवहार । 

सद्भूत-व्यवहार का विषय एक वस्तु है , अर्थात्‌ृ---जहाँ 
एक वस्तु में अभिन्‍न होते हुए भी भिन्‍वता की प्रतीति हो, 
वह सद्भ्ृत-व्यवहार कहलाता है। जैसे--एक वृक्ष है, 
उसके साथ लगी हुई शाखाएँ और प्रतिशाखाएँ श्रभिन्‍न 
होते हुए भी भिन्‍न प्रतीत होती है। सद्भ्रूत के दो मेद है - 
(क) शुद्ध -सदुभूत, और (ख) अशुद्ध-सदभृत । शुद्ध-सदुभ्ृृत के 
भो दो भेद हैं--(अ) निएपाधि शुद्ध ग्रण-गुणी का भेद-कथन 

द्‌ 
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करना, अथवा (व) शुद्ध-पर्याय-शुद्ध-पर्यायी का भेद-कथन 
करना । क्षायिक भाव मे होने वाले कर्म-विकाररहित जुद्ध 
आत्मा से उसके ग्रुण और पर्याय का भेद-कथन करना । 

अशुद्ध -सद्भूत-व्यवहार के भी दो भेद हैं--(क) अशुद्ध 
गुण-गुणी का, (ख) तथा अजुद्ध-पर्याय और पर्यायी का भेद- 
कथन करना । इसके साथ सोपाधि गब्द जोड देना चाहिए । 
जिसका गश्रर्थ होता है-कर्म-जनित विकार के साथ 
होने वाले परिणाम , अर्थात्‌ू--औदणिक, औपशमिक तथा 
क्षायोपशमिक भावों मे होने वाले आत्म-परिणाम सभी 
सोपाधिक है। अशुद्ध-ग्रण,श्रगुद्ध-गुणी का उदाहरण मति- 
ज्ञान आदि चार ज्ञान, मति-श्रज्नान आ्रादि तीन श्रज्ञान, 
आदि अजुद्ध गुण है । 

जीव (ञअश्ुद्ध) ग्रुणी क्षयोपण्मम-जन्य है। नैरयिक 
आदि औदणबिक-जन्य अ्रशुद्ध-पर्याय है, जीव अच्ुद्ध पर्यायी है । 
शुद्ध सदभूत को अनुपचरित सदभ्भनत और अशुद्ध सदभ्ूत को 
उपचरित सदभूत भी कहते हैं । 

जहाँ मुख्यता का तो अभाव हो, और किसी प्रयोजन 
के होने पर या किसी श्रन्य निमित्त के होने पर उपचार 
की प्रवृत्ति हुआ करती है, वह उपचार सम्बन्ध का 
सहचारी है , अर्थात्‌ृ-उपचार और सम्बन्ध का परस्पर 
गविनाभाव है। जहाॉ-जहाँ उपचार है, वहाँ-वहाँ सम्बन्ध 
अनिवार्य है। जैसे स्फटिक रत्त पर जपाकुसुम रखने से 
स्फटिक रत्न लाल हो जाता है, क्योकि स्फटिक रत्न द्रव्य है, 
ओर जपाकुसुम भो द्रव्य है। यह है--द्रव्य मे द्रव्य का 


व्यवहार-तय [_ हे 


उपचार । जो आकार-सस्थान जपाकुसुम का हैं, ग्ही 
आकर-सस्थान स्फटिक रत्न में प्रतिबिम्बित हो जाता 
हैं। यह है-द्रव्य में पर्याय का उपचार । जपाकुसुम का रग 
लाल होता है, वही रग स्फटिक रत्न मे देखा जाता है, 
अत. यह है--द्रव्य में गुण का उपचार । 

इसी प्रकार--ग्रुण में गुण का उपचार, पर्याय में 
पर्याय का उपचार, ग्रुण में द्वब्य का उपचार, ग्रुण में 
पर्याय. का उपचार, पर्याय मे ग्रुण का उपचार, पर्याय 
में द्रव्य का उपचार समझ लेना चाहिए | इस विश्लेषण 
के अनुसार उपचार के कुल छह भेद है । 

असदुभूत व्यवहार के तीन भेद हैं : जैसे--(क)स्वजाति 
असदशभ्ूत व्यवहार, श्र्थात्‌-परमाणु बहु-प्रदेशी है, यह कहना। 
(ख) विजाति-असद्यूत व्यवहार , जेसे--मति-ज्ञान मूतिमान 
है क्‍योंकि वह ज्ञान मूर्त से जनित है, यह कहता । (ग) 
उभय असदुभूत व्यवहार ; जैसे--जेय रूप जो जीव और 
अजीव हैँं--उन्हें ज्ञान कहना ; श्र्थातु--यदि जीव न हो, 
तो ज्ञान क्रिप्तो को हो ही नही सकता , अतः जीव अ्जीव 
को ज्ञान समभना । वस्तुत. बाह्य वस्तु तो सभी न्ेय हैं, 
ओर ज्ञान तो केत्न आत्मा मे ही है। 


असदुश्ूत-व्यवहार नय का अन्य तीन प्रकार से भी 
वर्णन है-- 

(क) स्वजाति उपचरितासदुभूत व्यवहार, अर्थात्‌-यह पुत्र 
मेरा है। इसी प्रकार मनुष्य जाति के समस्त सम्बन्ध इसी 
व्यवहार मे अन्तर्भुक्त हो जाते हैं । 


झ्डे | नय-वाद 


(ख) विजातिउपचारित-सदुभूत व्यवश्वार , श्रर्थातु-- 
वस्त्र, आभररा, स्वर्ण, रत्त आदि मेरे है। यहाँ तात्पये 
ग्रचित परिग्रह से है । 

(ग) तदुभयोपचरिता-सदुभूत व्यवहार , श्र्थात--देश, 
राज्य, दुर्ग, नगर आदि मेरे है । यहाँ सचित्त और अचित्त, 
दोनो का ही परिग्रह समभना चाहिए । 


ऋजसूत्र-नय 


“सतां -साम्रतानामर्थाना- 
मभिधान-परिज्ञानस्‌ ऋजु-सूत्रः ॥”? 


“० तत्त्वा्थ भाष्य, १-३५, 


“स्वानुकूलं वर्त्तमानं ऋजु-सूत्रो हि भाषते । 
तंत्र क्षणिक-पयोय॑ं सूक्ष्मः स्थूलो नरादिकस ॥ 


-- द्रव्यानुयोग तकेणा ; 


“ग्रपने अनुकूल एवं केवल वत्तेमान सबद्ध विषय को ही 
ऋणजुसूत्र-नय्य ग्रहएा करता है। उममे भी सूक्ष्म ऋजुसूत्र 
क्षणिक पर्याय कों, और स्थूल ऋजुसूत्र मनुष्य' आदि पर्याय 
को ग्रहण करता है ।” 


+ २१० : 
ऋडसूत्र-नय 


व्यवहार-तय के पश्चात्‌ अध्यापक ने छात्रों से ऋजुसूत्र 
विपयक विवेचन करने के लिए निर्देश किया। चिर्देश पाकर 
छात्रो ने ऋजुमृत्र की इस प्रकार व्याख्या की --- 


प्रथस छात्र 


पहले छात्र ने कहा--“वत्तंमान क्षण में होने वाली 
पर्याय को मुख्य रूप से प्रहणा करते वाले अध्यवसाय-विशेष 
को 'ऋजुसूत्र-लय कहते है| जैसे--'इस समय में सुख की 
पर्याय है , यहाँ वर्तमान क्षण-स्थायी सुख-पर्याय को प्रधान 
मानकर अधिकरण भूत आत्मा को गौर रूप से स्वीकार 
करता है , अर्थात्‌-आत्मा के अनन्त पर्यायों में से वत्त मान 
क्षण 'मे किसी एक पर्याय को हदृष्टि-पथ में रखकर पर्यायी को 
गौणता प्रदान करना ही इस नय का मुख्य विषय है (--१ 


१-- प्रत्युत्पन्न ग्राह्माध्यवसाय-विशेष ऋजु-सूत्र' |! 
-- नेयसार 
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द्वितीय छात्र 


दूसरे छात्र ने कहा--'जो सीधे ढंग से वस्तु को 
मुक्ता-फल की तरह एक सूत्र मे पिरोए, वह श्रुत-ज्ञान 
विशेष ऋजुसूत्र कहलाता है |--१ 


जो मोती के वत्त मान क्षण मे विद्ध है, वस्तुत वे ही, 
एक लडी में पिरोये जा सकते है--दूसरे प्रकार के नही । 
इसी प्रकार अतीत क्षण की पर्याय भग्न मोती के समान है 
ओर अनागत क्षण की पर्याय अविद्ध मोती के सहश है । 
श्रतः दोनों तरह के मोती हार में पिरोने के अयोग्य है। 
केवल विद्ध मोती ही सूत्र मे पिरोया जा सकता है। वह 
है वत्त मान पर्याय, जिसको ऋणजुसूत्र-तय का विषय कहते 
हैं । सीधे ढग से केवल वत्त मान पर्याय ही ग्राह्म है, और यही 
कार्य-साधक है । इसके सिवाय अतीत और भावी से किसी 
भी कार्य की सिद्धि नहीं हो सकती । जैसे-इस घट मे 
घृत था, और उसमे मधु। अस्तु, इस घट मे घृत डालेगे, 
और उसमे मध्चु । उक्त रिक्त घट को देखकर घृताकाक्षी 
तथा मधु के इच्छुक की आशा पर तुषारपात हो जाता 
है, उनसे मनोरथ सफलीभूत नहीं हो सकता, किन्तु वत्त मान 
क्षण-वर्ती घृत-घट तथा मधु-घट से ही कार्य की सिद्धि हो 
सकती है । 


१--छऋजुम्‌-अवक् वस्तु सूत्रयतीति ऋजु सूत्र. । 
--+- नय प्रदीप 


ऋजुसूतर-नय [ पे 


तृतीय छात्र 

तीसरे छात्र ने कहा--ऋजुम्‌ अवक्र शुतमस्य 
सोथ्यमृजुश्न॒त  । 

ऋजु का अर्थ है--वत्त मास पर्याय-अनुलक्षी 
श्रूत का अर्थ है-श्रुत-ज्ञान, ; अर्थात्‌-जो श्र्‌ तज्ञाच वत्त मान 
पर्याय-अनुलक्षी है, उसे “ऋजुश्रत्त नयः कहते हैं । यह नय 
अतीत तथा भावी पर्याय को कुटिल मानता है, 
केवल वत्त माव कालीन पर्याय को ही ज्ञान का सरल 
मार्ग मानता है. अतीत वासना की स्मृत्ति और भविष्य 
की चिन्ता--ये दो प्रकार की कुप्रवृत्तियाँ है, जो भले ही 
ससारी मनुष्य के लिए लाभ-दायक हों, परन्तु आध्यात्मिक 
साधक के लिए बहुत कुछ हानिकर है। किसी ने ठीक 
कहा है-- 

“गे शोको न कत्त व्यो, भविष्यज्न व चिन्तयेत्‌ । 

बत्त मानेन. कालेन,  वर्तेयन्ति विचक्षणा, ॥7 

अथवा 

“गई वस्तु सोचे नहीं, श्रागम वाछा नाहि। 

वत्त मान वर्ते सदा, सो ज्ञानी जग॒मांहि ॥” 

यह कथन भी कथचित्‌ ऋजुसूत्रानुस_ारी है।जो साधक 
वत्त मान काल में सतत उपयोगवान्‌, अ्रप्रमत्त तथा-विवेक युक्त 
होकर विहग की तरह अनन्त ज्ञान रूपी आकाश मे विचरण 
करता है, वस्तुत: ज्ञानी वही है, और सुसुक्षु भी वही है। 
चत्तमान कालीन जीवन को सफल बनाना ही इस नय का 
मुख्य उद्देश्य है । 


5० |] नय-वाद 
चतुर्थ छात्र 


चौथे छात्र ने कहा--भेद अथवा पर्याय की विवक्षा से 
जो कथन है, वह “ऋजुसूत्र नय' का विषय है ।” 

जिस प्रकार सग्रह का विषय 'अमेद' है, उसी प्रकार 
ऋणजुसूत्र का विपय 'भेद' अथवा “पर्याय! है । यह नय भ्रूतत श्रौर 
भविष्यत्‌ की कथचित्‌ उपेक्षा करके केवल वत्तमान को ही 
ग्रहएा करता है। यह नय दो विभागो में विभक्त है, जैसे--- 
(क) सूक्म ऋजुसूत्र, और (ख) स्थूल ऋजुसूत्र । जो समय 
सात्र की वत्तमान पर्याय है, उसे पहला भेद ग्रहण करता 
है । यथा वेषयिक सुख क्षरिक तथा आपात मात्र है। 
जैसे--दीपक की शिखा क्षणिक है, शब्द क्षरिएक है | इत्यादि 
उदाहरण पहले भेद मे अ्रन्तनिहित है । 

जो असख्यात समयो की वत्तेमान पर्याय को ग्रहण करता 
है, वह दूसरा भेद है । यह वत्तेमान, आयु पर्यन्त रहता है । 
इसका क्षेत्र जघन्य क्षुल्लक भव ( २५६ आवलिकाओ्ों का एक 
खुडाग भव होता है ) उत्कृष्ट ३३ सागरोपम का होता है । 
कर्म-वन्ध तथा उनकी निर्जरा वत्तेमान मे ही होती है, 
ग्रत वत्त मान क्षेत्र का तथा वत्तमान काल का दायरा बहुत 
वडा है । 


पंचम छात्र 


। पाँचवे छात्र ने कहा--“ऋजुम्‌ श्रकुटिल सुत्रयतीति 
ऋजुसूत्र, । 
जो वत्तेमाव कालिक पर्याय है, वस्तुत' वही वस्तु है और 


है। 


ऋजुसूत्र-तय [ ६१ 


शेष अतीत तथा अनागत पर्याय कुटिल होने के कारण वते-) ?) 
मान में नहीं है।जो वत्त मान में नहीं है, वह कंथचित्‌ 
असत्‌ है, जैसे--जिसके सीग नहीं आए, उसे श्द्भी नही कहा 
जा सकता है | जिस कुजर के दाँत नही आए, उसे दन्‍्ती 
नही कहा जा सकता है । जन्म-जात को जेसे भाव-श्रमण नही 
कहा जाता है, वसे ही अ्रष्टाचारी को भी नही कहा जा 
सकता । किन्तु जिसका जीवन श्रमणत्व से ओत-प्रोत हो, 
वही भाव-श्रमण है । 


लौकिक व्यवहार मे जो जन्म-काल से दरिद्रता की 
दासता में रहा हो, या कोई दिवालिया हो, तो दोनों को 
धनाव्य नही कहा जा सकता । किन्तु जिसके पास धन-राशि 
विद्यमान है, उसे ही घनाढ़य कहा जाता है। एक व्यक्ति है, 
जो अभी तक निरक्षर भट्टाचाये है, परन्तु भविष्य में विद्वान 
बनेगा । दूसरा व्यक्ति अनभ्यास के कारण कण्ठस्थ विद्या 
बिल्कुल भूल गया । वत्त मान मे दोनो से कार्य-सिद्धि नही हो 
सकती, फलत. उन्हें विद्वान भी नहीं कहा जा सकता । 
जिसके मस्तिष्क मे प्रष्टव्य विषय रेडियम की भाँति वर्तमान 
से प्रतिभासित हो रहा हो, उसे ही विद्वान कहा जाता है। 
अतः ऋजुसूत्र का विषय वत्त मान पर्याय है । 


षष्ठ छात्र 


छठे छात्र ने कहा--' भूत और भविष्य की श्रपेक्षा न 
करके- वत्त मान पर्याय मात्र को ही जो ग्रहण करे, उसे 
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ऋ"जुसूत्र नय' कहते है ।--१ 

मनुष्य अनेक वार तात्कालिक परिणाम की ओर भुक 
जाता है, केवल वत्त मान काल को ही अपना प्रवृत्ति क्षेत्र बना 
लेता है। ऐसी परिस्थिति मे उसके मस्तिष्क में ऐसी प्रतीति 
होने लगती है कि जो वर्तमान में है, वही सत्य है। श्रतीत 
और अनागत वस्तु से उसका कोई सम्बन्ध नहीं रहता । 
इसका अर्थ यह नही, कि वह अतीत और अनागत का निषेध 
करता है, किन्तु प्रयोजन के अभाव में उनकी ओर उदासीनता 
अवश्य है । 


ऋजुसूत्र-तय के मत से वस्तु की प्रत्येक अ्रवस्था मे मेद 
है। प्रत्येक अवस्था अपने-अपने क्षण तक ही सीमित है, फिर 
चाहे वह अवस्था इस क्षण की हो, या दूसरे क्षण की । 
“स्फटिक रत्न ग्वेत है, इस वाक्ध मे प्रस्तुत नय का कहना 
है, कि स्फटिक रत्न, स्फटिक रत्न है, और इवेतता, 
इवेतता,है । क्योकि स्फटिक र॒त्वत और श्वेतता भिन्न-भिन्न 
अवस्थाएँ हैं । यदि स्फटिक रत्न और व्वेतता एक अ्रवस्था 
डोती, तो सगमरमर भी चव्वेत होने के नाते स्फटिक रत्न 
हो जाता, क्योकि वह भी रवेत है । 

व्याख्या प्रजषण्ति मे वर्णित है कि सूर्य सर्देव वत्त मान 
में क्रिया करता है। वैसे तो क्रिया वत्त मान में ही हुआ 
करती है, फिर भी सूत्रकार ने विशेषता बतलाने के लिए 
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स्वतन्त्र कथन किया है, क्योकि सूर्य की वत्त मान गति-विधि 
से ही समय का प्रारम्भ होता है । एक समय को वर्तमान 
कहते है, इसे सूक्ष्म ऋजुसूत्र भी कहते है, और यह वत्त मान 
सबसे छोटा माना गया है । 
यह नय क्षरिकन्वाद में विश्वास रखता है, अत एव 
प्रत्येक अवस्था को अस्थायी मानता है। काल-भेद से वस्तु 
मे भेद मानता है, अतः यह द्रब्याथिक न होकर पर्यायाथिक 
तय है--यह मान्यता दार्शनिको की है। परन्तु आगमकारों 
की मान्यतानुसार ऋणजुसूत्र-नजय भी द्रव्याथिक नय है। 
जो द्रव्याथिक नय है, वह चारो निक्षेपों को मानता है । 
साकार उपयोग और अनाकार उपयोग, इन दोनो में से एक 
काल में एक ही उपयोग मानना, यह मान्यता भी ऋजुसूत्र- 
नये के ऊपर ही अवलम्बित है । 
सप्तस छात्र 
सातवे छात्र ने कहा--“जो विचार भूत और भविष्यत्‌ 
का सकत्प न करके केवल वत्त मान को ही ग्रहण करता है, 
वह ऋणजुसूत्र-तय' है ।--१ 
ऋणजुसूत्र-तय द्रव्य-निक्षेप में वत्त मानकालिक अज्ञ को 
मानता है, भूत और भावी निक्षेप को नही । यह नय वस्तुत. 
द्रव्याथिक है, पर्यायाथिक तो कथचित्‌ ही कह सकते हैं । 
यदि ऋजुसूत्र-तय को पर्यायायिक-नय कहा जाए, तो यह 





१--पच्छुपण्णग्गाही उज्जुसुओ णखयविही मुणेयव्वोत्ति ।” 
-- अनुयोगद्व[र, विशेषावर्यक भाष्य, 
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मान्यता मूल-सूत्र के विरुद्ध है, क्योंकि अनुयोगद्धार सूत्र मे 
एक पाठ श्राता है--“उज्जुसूअस्स एगे अ्रणु॒वउत्त एग 
दव्वावस्सय पुहत्त रोच्छइत्ति |” इस सूत्र से सिद्ध होता है 
कि नगम से लेकर ऋजुसूत्र-णतय तक चार नय द्वव्याथिक है, 
क्योकि पर्यायाथिक-तय केवल भाव-निक्षेप को ही मानता है, 
ओर द्रव्याथिक-नय चारो ही निर्भप को स्वीकार करता है । 
यदि कोई पश्लागम-पाठी उपयोग-शुन्य होकर आगम का सवा 
ध्याय कर रहा है, तो उसे भी यह द्रव्य-आ्रागस मानता है, तथा 
लिपि-वद्ध आगम को भी द्रव्य-आगम मानता है। यह नय 
काल को श्रप्रदेशी मानता है, जबकि व्यवहार-नय काल को 
अनन्त मानता है। 
इस नय की पूर्ण हृष्टि वर्तमान पर रहती है, क्योकि 
इस नय का विषय वत्तंमान काल से ही सम्बन्धित है । जिस 
प्रकार काल भेद से वस्तु-भेद की मान्यता है, उत्ती प्रकार 
देश-भेद से भी वस्तु-भेद की मान्यता है । 
भगवान्‌ महावीर ने राजा श्रेणिक के प्रश्न का उत्तर देते 
हुए धन्य श्रनगार को चौदह हजार साधुओो मे सर्वेश्रेष्ठ साधक 
कहा था । यह कथन ऋजुसूत्र-तय के अनुसार था। क्योकि 
उस समय शअ्रन्य मुनियो की अ्रपेक्षा से धन्य श्रनगार की 
साधना सबसे विशुद्ध थी। इसलिए भगवान्‌ ने धन्य अनगार 
की साधना की भ्ूरि-भूरि प्रशसा की । 
ऋजुयूत्र-तय के सम्बन्ध मे सातो छात्रों की विशद 


व्याख्या सुनने के वाद अध्यापक ने भी उक्त विपय पर अपने 
विचार व्यक्त करते हुए कहा--- 
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अध्यापक 

प्रिय छात्रों | यद्यपि तुमने ऋजुमूत्र-नय का बहुत कुछ 
विवेचन भिन्न-भिन्न शैली से किया है, तथापि उसके अव्यक्त 
विपय को स्पष्ट करने के लिए, तथा जो तुम्हारी स्पृति- 
पथ भे आवश्यकीय प्रतिपाद्य विषय प्रतिभासित नहीं 
हो सका, उसे स्मरण करवाने के लिए मे स्पष्ट करता हूँ। 
ध्यान-पूर्वक सुनिए--- 

“पर्याय की अ्वस्थिति वत्तमान काल में ही होती है। 
भूत और भविष्यत्‌ काल मे तो द्रव्य ही रहता है ।” 

सामान्‍य अथवा प्रभेद को विपय करने वाले नय को 
द्रव्याथिक-नय' कहते है, और भेद अथवा पर्याय (विशेष) को 
विषय करने वाले नय को “पर्यायाथिक-नय” कहते हैं। 
श्री जिनभद्र गणी क्षमाश्रमणा का अनुसरण करने वाले 
सेद्धान्तिक विद्वान द्रव्याथिक-नय के चार भेद मानते हैं, और 
पर्यायाथिक-नय के तीन मेद। परन्तु सिद्धसेन दिवाकर 
आदि ताकिको के मतानुयायी द्रव्याथिक के तीन भेद, और 
पर्यायाथिक के चार भेद मानते है। द्रव्याथिक-नय का 
स्थान नित्य है, और पर्यायाथिक-नय का अनित्य । द्रव्य से 
पर्याय सूक्ष्म है, क्योंकि एक ही द्वव्य में भ्रनन्त पर्याय हैं, 
अर्यात्‌ू--अनादि अनन्त पर्यायो के समूह का नाम ही द्रव्य है। 

पर्याय दो प्रकार की होती है--(क) द्रव्य-पर्याय, और 
(ख) ग्रुर-पर्याय । द्रव्यो की पर्याय भी दो प्रकार की होती है- 
(क) स्वाभाविक, और (ख) वेभाविक । यही क्रम 
गुणो की पर्याय का भी है। इसका सक्षिप्त ; विवरण इस 
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प्रकार से है--- 

जीव की भव-पर्याय वेभाविक है, और सिद्धत्त्व-पर्याय 
स्वाभाविक । यह है--जीव-द्वव्य की पर्याय । 

तीन अज्ञान मुश--वभाविक पर्याय है, ओर पाँच ज्ान-- 
स्व्राभाविक पर्याय है। कपायात्मा श्रीर योगात्मा वैभाविक 
पर्याय है । गेप आत्माएं-स्वाभात्रिक । औदयिक भाव को 
परिणति---वभाविक्र पर्याय हे, और श्रौपणमिक, क्षायोपण मिक्र 
तथा क्षायिक भाव की परिणति--स्वाभाविक पर्याय है । 

दु खानुभव तथा भोतिक सुखानुभव दोनों ही वैभाविक 
पर्याय हैं, और आध्यात्मिक सुख--स्वाभाविक्र | ये सभो 
पर्याय जीव-द्रव्य के ग्रुगाो की है । 

पुदंगलास्तिकाय की पर्याय दो प्रकार होती है , जैसे-- 
(क) विश्वसा, तथा (ख) प्रयोगज । विश्वसा का श्रर्थ है--- 
स्वय, अश्र्थात्‌ू--स्वाभाविक रूप से पर्याय पलटता । प्रयोगज 
का श्र्थ हैं--जीव की वेभाविक पर्याय के साथ-साथ जो 
पुद्गल परिवर्तित हाता है, श्र्थात्‌-एक्रेन्द्रिय से लेकर 
पच्चेन्द्रिय तक यावन्मात्र जीव है, वे सब वेभाविक पर्याय वाले 
हैं। उनके द्वारा पुदुगलो में जो परिवर्तन होता है, वह 
पुद्गल की प्रयोगज पर्याय कहलाती है | उदाहरण के रूप 
में लीजिए-- 

जितनो भी धातुएं हें--रत्न, पापाण, एवं मणि आदि, 
वे सब पृथ्वीकाय के शरीर हैं। यदि पृथ्वी-ककायिक जीवो का 
अस्तित्व न होता, तो उपर्युक्त वस्तुओं का विल्कुल ही 
अभाव होता । 
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इसी प्रकार वीज, अंकुर, पत्र, पुष्प, फल, दक्ष, काष्ठ 
आदि वनस्पति-कायिक जीवों के प्रयोगज पर्याय हैं। सीप, 
शख, मोती, रेशम, मणि, मधु, विष, गरीर एवं शरीर-गत 
धातु तथा जितनी भी उपधातुएँ हैं, वे सभी त्रस प्राणियों के 
द्वारा परिवर्तित की हुई पुदगल पर्याय हैं, जिन्हे हम प्रयोगज 
पर्याय कहते है । ह 

एकत्व, प्रृथक्त्व, सख्या, सस्थान, सयोग, विभाग आदि 
पुद्गल-द्रव्य को पर्याय कहलाती हैं । वर्ण, गन्ध, रस और 
स्पर्श, तथा इनकी पड़ ग्रुण हानि-तृद्धि ग्रुण-पर्याय है। 
पर्याय की अवस्थिति वत्तमान में ही होती है, भूत और 
भविष्यत्‌ काल में तो केवल द्रव्य ही रहता है। ऋजुसूत्र-नय 
क्षगशक-बाद में विश्वास रखता है, इसलिए वह प्रत्येक वस्तु 
को अस्थायी मानता है । 

प्रव्य--वोद्ध-दर्शव क्षरितक-वाद को मानता है, और 
प्रस्तुत नय भी वत्त मात काल में होने वाली पर्याय को ही 
मानता है , भरत और भविष्यत्‌ को नही मानता, तो इन दोनों 
में क्या अन्तर है ? 

उत्तर--क्षरिगकवादी बौद्ध-दर्शन, द्रव्य की सत्ता मानने 
से बिल्कुल इन्कार करता है, और केवल पर्याय को ही अपने 
हृष्टिकोश मे रखता है, किन्तु ऋजुसूत्र-नय, वस्तु की सत्ता 
का अपलाप नहीं करता, बल्कि उसे गौण मानता है, और 
पर्याय को मुख्य । यही दोनो में अन्तर है। अतीत काल की 
पर्याय ध्वसाभाव में सम्मिलित हो गई, और भविष्यत्‌ की 
पर्याय प्रागमाव में गर्भित है । तात्पर्य यह है कि वर्त्त मान मे 
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उक्त दोनो का सदूभाव नहीं ) जिसका वत्त मान में सदुभाव 
नही है, उस्तका ग्रहण भो कैसे किया जा सकता है। 

प्रशन--सूत्र में परमाणु-गत वर्ण, गध, रस तथा स्पर्श 
का वर्णन तो पर्याप्त मिलता है, परन्तु इस विषय में कतिपय 
आचार्यो की धारणाएँ ऐसी चली श्रा रही है कि वत्त मान 
कालिक परमाणु में जो वर्णा, गन्ध, रस तथा स्पर्श है, वे 
सदा काल-भावी है। उन गुणो से कोई परिवर्तन नहीं 
होता है । 

जो वर्त मान काल मे जधन्य-ग्रुण काला है, वह सदैव 
ही जघन्य-गुण काला रहेगा, और जो उत्कृष्ट-गुणा काला है, 
वह॒उत्क्ृष्ट-गुण काला ही रहेगा । जघन्य-गुणी---उत्क्ृष्ट 
गूणी नही वन सकता, और उत्कृष्ट गुणी---जघन्य गुणी 
नही बन सकता । 

कतिपय आचायों की धारणाएँ उपयुक्त मान्यता के 
विल्कुल विरुद्ध हें। उनका अधभिमत है कि परमाणु मे जो 
वर्णा, गन्ध, रस तथा स्पर्श वर्तमान काल मे है, कालान्तर मे 
वे श्रन्य वर्ण, गन्ध, रस, तथा स्पर्ण के रूप मे परिणत हो 
जाते है । जो जधन्य-ग्रुरा काला है, वह कभी उत्कृष्ट-गुण 
काला भी हो सकता है । और जो उत्कृप्ट-ग्ुण काला है, वह 
कालान्तर मे जघन्य-गुरा काला भी हो सकता है। यही 
वात गन्ध, रस, तथा स्पर्श के विषय में भी है । 

प्रशन--इन दोनो परम्पराञ्रो मे कौन सी धारणा आगम- 
सम्मत है ? 

उत्तर--जैन-घर्म अनेकान्तवादी है। विव्व में बडे से 
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बडा और छोटे से छोटा ऐसा कोई पदार्थ नहीं है, जिस पर 
अनेकान्त-वाद की अमिट छाप न लगी हो, अर्थात्‌--सकल 
पदार्थ पर अनेकास्त-वाद का अनुशासन अनादि काल से चला 
आ रहा है और अनन्त काल पर्यन्त रहेगा । ---अनेकान्त- 
वाद पदार्थ का यथार्थ स्वरूप बतलाता है । पदार्थ का जेसा 
स्वरूप है, उसका वसा ही प्रतिपादन करने वाला है। समय 
क्रम के अनुसार जो घडी सूर्य का अनुसरण करती है, वही 
घड़ी ठीक मानी जाती है। सूर्य का अनुसरण तो घडी ही 
करती है, न कि सूर्य घड़ी का । क्योकि मनुष्य-कृत यत्र होने 
के कारण घड़ी रुक भी सकती है और घडी की सूई झागे- 
पीछे भी की जा सकती है, किन्तु इसका यह अर्थ नही लगाना 
चाहिए कि घडी रुक गई तो सूर्य भी रुक जाएगा और घडी 
की सूई को आगे-पीछे करने से सूर्य भी आगे-पीछे हो जाएगा । 
उपयु क्त कथन से यह सिद्ध हुआ कि जो घडी सूर्य के 
अनुकूल चलती है, वही घड़ी जनता के लिए प्रामारिगक सिद्ध 
हो सकती है | फिर उपचार से हम यह भी कह ॒सकते हे कि 
सूर्य ठीक घड़ी के अनुसार ही चलता है । वस,, इसी का नाम 
अनेकान्त-वाद है और जो विचार-धारा ठीक वस्तु-तत्त्व का 
अनुसरण करती है, वही विचार पद्धति अनेकान्त-वाद है । 
जो मनुष्य अ्रपन्ती घडी की सूई को पीछे हटाता है या आगे 
वढाता हैं अ्रथवा घड़ी को रोकता हैँ, इस आजय से कि सर्य 
भी विलम्ब से उदय हो या जल्दी उदय हो, अथवा कुछ 
घटे के लिए सूर्य भी रुक जाए, तो ऐसा समभना 
मिथ्यात्व है । मिथ्या-हृष्टि व्यक्ति पदार्थों पर अपने बनाए हुए 
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सिद्धान्तो को मुहर छाप लगाना चाहता है , श्रर्थाव्‌ सभी 
पदार्थ मेरे ही अनुशासन में चले, पर ऐसा होना अ्रसम्भव है । 
वास्तव में पाँच और पाँच दश कहना प्रामारिकक है । परन्तु 
यदि कोई व्यक्ति गरितानभिन्न है, और वह पाँच और पाच 
को 'नो' या 'ग्यारह' कहे, तो वह अनभिन्नों में भले हो प्रतिष्ठा 
प्राप्त करले, किन्तु उसका कथन तीनो काल में गलत हीं 
रहेगा, ऐसा विशेपज्ञों का अभिमन है । वस, इसी का नाम 
एकान्त-वाद या अ्रसम्यग्‌वाद है । 

जैन-दर्शन प्रत्येक पदार्थ में तीन अवस्थाएँ मानता है। 
जैसे --द्रव्य, गुण, ओर पर्याय | द्रव्य और ग्रुण ये दो 
तो स्थायी है, किन्तु पर्याय परिणमनशील है । पर्याय द्रव्य 
की भी होती है, श्रीर ग्रुण की भी । द्रव्य और ग्रुण को 
छोडकर पर्याय कोई अलग पदार्थ नही है। जेन-दर्णन, 
वेगेषिक दर्शन की भाँति परमाणु को ऐसा नहीं मानता 
कि-बह सदा काल प्थ्वी-रूप ही है, जल-रूप हो है, तेजो रूप 
ही है या वायु-रूप ही है, श्रयवा हृचणुक्रादि-उत्पत्ति काल में 
वह परमाणु क्षण मात्र निर्गुण भी बन जाता है । 

जेन-दर्शन तो परमाणु को परिवर्तनणील ही मानता है; 
अ्र्थात्‌-एक परमाणु में पाँच वर्णों मे से एक वर्ण, दो गनन्‍्धों 
में से एक गन्ध, पाँच रसो मे से एक रस, तथा आठ स्पर्शों में 
से दो स्पर्श होते हैं। शीत-रूक्ष या उण्ण-रूक्ष, तथा गीत-स्निग्ध 
या उष्ण-स्निग्घ, इन चार विकल्पों मे से कोई-सा भी स्पर्श- 
विकल्प पाया जा सकता है, परल्तु कर्कश या मृद्र, और हल्का 
या भारी ये चार स्पर्श परमाणु मे नही पाए जाते है । 


ऋजसूत्र-नय [ १०१ 


वर्तमान 'मे यदि परमाणु काला है, तो वह कालान्तर 

से सफेद, लाल तथा पीले रूप मे भी परिणत हो सकता है। 
दुर्गग्ध, सुगन्‍न्ध के रूप मे और सुगन्ध दुर्गेन्ध के रूप मे 
परिणत हो सकता है। जिसका रस मीठा है, वह खट्टे 
रूप में, कटुक रूप मे, तथा तिक्त रूप मे परिणत हो सकता 
है। जो शीत-रूक्ष-स्पर्श वाला है, वह कालान्‍्तर में उष्ण- 
स्निग्घ के रूप में भी' परिशत हो सकता है । इसी प्रकार 
जो जघन्य-ग्रुण उष्ण-स्निग्ध है, वह कालान्तर मे उत्कृष्ट- 
ग्रुण उष्ण-स्तिग्ध भी हो सकता है | और जो उत्कृष्ट-ग्रुण 
उष्ण-स्निग्ध है, वह जघन्य गुरा-उष्ण-स्निग्ध स्पर्श वाला 
भी हो सकता है । क्योकि व्याख्या-प्रञप्ति में एक प्रश्त का 
उत्तर देते हुए स्वय भगवान्‌ ने प्रतिपादन क्रिया है कि--- 
“प्रमाण पुद्गल द्वव्य की अपेक्षा से शाइवत्त है, और पर्याय 
से अशाइ्वत है ; ग्रर्थात्‌-द्रव्य-पर्याय और गशुरा-पर्याय दोनों ही 
अशाइवत हैं । क्योकि पर्याय उत्पाद और व्यय पर निर्भर है । 
द्ृव्य और गुण ये दोनो धक्रौव्य पर निर्भर हैं । पक्रौव्य सदा- 
शाइवत है, और उत्पाद तथा व्यय ये दोनो सदा अशाश्वत हैं । 
परमाण , में द्वव्य-पर्याय और ग्रुण-पर्याय अनन्त है । 
उनमे सख्यात पर्यायों का आविर्भाव रहता है, और शेष 
अनन्त पर्यायो का तिरोभाव | द्रव्य की सत्ता का सर्वथा 


निषेध करके केवल पर्याय मात्र को ही मानना, यह 'ऋजु- 
सूत्र नयाभास' है 


१०० |) तयन्वाद 


सिद्धान्तों को मुहर छाप लगाना चाहता है , अर्थात्‌ सभी 
पदार्थ मेरे ही अनुशासन मे चले, पर ऐसा होना असम्भव है । 
वास्तव में पाँच और पॉच दश कहना प्रामारिकक है। परन्तु 
यदि कोई व्यक्ति गणितानभिन्ञ है, और वह पाँच और पाच 
को 'नौ' या “ग्यारह” कहे, तो वह अ्नभिज्ञो मे भले ही प्रतिष्ठा 
प्राप्त करले, किन्तु उसका कथन तीनो काल मे गलत ही 
रहेगा, ऐसा विशेषज्ञों का अभिमत् है । बस, इसी का नाम 
एकान्त-वाद या अ्रसम्यगवाद है । 

जैन-दर्शन प्रत्येक पदार्थ में तीन अवस्थाएँ मानता है। 
जैसे --द्वव्य, गुण, और पर्याय । द्रव्य और गुण ये दो 
तो स्थायी है, किन्तु पर्याय परिणमनशील है । पर्याय द्रव्य 
की भी होती है, श्रीर ग्रुण की भी । द्वव्य और ग्रुण को 
छोडकर पर्याय कोई अ्रलग पदार्थ नहीं है। जेन-दर्शन, 
वेशेषिक दर्शन की भाँति परमाझु को ऐसा नही मानता 
कि-वह सदा काल पृथ्वी-रूप ही है, जल-रूप हो है, तेजोरूप 
ही है या वायु-रूप ही है, अथवा हृचणुक्रादि-उत्पत्ति काल में 
वह परमाणु क्षण मात्र निर्गण भी वन जाता है । 

जैन-दर्शन तो परमाणु को परिवर्तनगील ही मानता है; 
ग्रथति-एक परमाणु मे पाँच वर्स्णों मे से एक वर्ण, दो गन्धों 
में से एक गन्ध, पाँच रसो मे से एक रस, तथा श्राठ स्पर्णों में 
से दो स्पर्ण होते है । गीत-रूक्ष या उष्ण-रूक्ष, तथा गीत-स्निग्ध 
या उष्ण-स्निग्ध, इन चार विकलपो में से कोई-सा भी स्पर्श- 
विकल्प पाया जा सकता है, परल्तु ककंश या मृद्र, ओर हल्का 
या भारी ये चार स्पर्श परमाणु मे नही पाए जाते हैं । 


शब्द-नय 


कालादि-भेदेन ध्वनेरथ-भेदं 
प्रति-पद्यमानः शब्दः 


-- प्रमाण-नय तक्त्वालोक, ७-३२, 


अर्थ शब्द-नयो उनेकेः, पर्यायैरेकमेव च । 
मन्‍्यते कुम्भ-कलश-घटाधेका्थ-वाचकाः ॥ 


“-- नय कणिका, १४ 


“शब्द-नय श्रनेक पर्याय, अर्थात्‌ृ-अनेक शब्दों द्वारा सूचित 
वाच्यार्थ को एक ही पदार्थ समभता है, यथा--कुम्भ, कलश 
ओर घट आदि शब्द एक ही पदार्थ के वाचक है ।” 


+ ११: 
शब्द-नय 


“ऋजुसूचर-नय' विषयक वक्तव्य समाप्त करके अध्यापक 
ने छात्रो को शब्द नय का विवेचन करने के लिए प्रेरित 
किया । तदनुसार छात्रो ने अपने-अपने विचार इस प्रकार 
प्रस्तुत किए--- 
प्रथम छात्र 

पहले छात्र ने कहा कि---“बअप्‌ आक्रोश, शपनमाद्धान 
पमित्ति शब्द. ।---१ 

अर्थात्‌--अप्‌ धातु से 'शब्द' बनता है। अपने अ्रभिप्राय 
को दूसरे के सामने व्यक्त करने का सर्वोत्तम साधन शब्द 
ही है । अभिप्राय-पुवेक शब्द का श्रयोग समष्टि में सीखा 
जाता है, व्यष्टि मे नही । शब्द के दो भेद है--- 

(क) ध्वन्यात्मक, (ख) और वर्णात्मक ! मु 

(क) ध्वन्यात्मक--जेसे टेलीग्राफ की टकू-टक घटी का 


१--विशेषावश्यक भाष्य वृत्ति हैं 
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बजना, घड़ी का अलार्म श्रीर मोटर का हॉनिद्भर, आदि 
विभिन्न प्रकार की ध्वनियाँ, इसे श्रनक्षर-श्रुत भी कहते है । 

(ख) 'वर्णात्मक-घब्द' अथवा '्क्षर-श्रुत भाषा-विशेप 
वबाहलाता है । वस्तुत थब्द-नय का साम्राज्य श्रक्षर-श्र त पर 
निर्भर है। अक्षर-श्रुत में भी ऋजुसूत्र-तय से अब्द-तय की 
क्षेत्र बहुत कुछ सीमित है। ऋजुसूच-तय लिंग-भेद से अर्थ 
में भेद नही मानता | जैसे--तट , तटी, त्टम | इन तीनों 
वाचको का वाच्य एक ही है, किन्तु छब्द-नय लिग-भेद से 
श्र्थ-मेद मानता है। भाव-निक्षलेप के बिना साम, स्थापना 
तथा द्वव्य-निक्षेप को गव्द-नय स्वीकार नहीं करता, क्योंकि 
उपयुक्त तीनो निक्षेप भाव-निल्लेप से भिन्न क्षेत्र में भी पाए 
जा सकते है। किन्तु भाव-निक्षेप के अन्तर्गत जो नाम, 
स्थापना ग्रीर द्रव्य-निलेप है, उन्हें कक्रचित्‌ु स्वीकार कर 
लेता है । जसे--भाव तीर्थड्भार में वाम, स्थापता और द्रव्य 
ये तीनो निछ्लेप गभित हो जाते है । इसी प्रकार धर्मास्तिकाय, 
यह एक द्रव्य-विशेप का वाचक है, यह नाम-नि्षेप' हुआ । 
उसका ग्राकार लोकाफाण जितना है, यह 'स्थापना-निक्षेप 
हेखा । द्रव्य होने के नाते 'द्रव्य-निक्षेप' भी है, और गति-धर्म 
होने से 'भाव-निश्षेप' तो है ही । इस प्रकार बब्द-तय में भी 
चारा निश्षेप पाए जा सकते है, किन्तु भाव-निशक्षेप-विह्ीन, 
श्रादि के नीन निक्षेप शब्द-नय को सर्वथा श्रमान्य हैं । 
द्वितीय छात्र 

दूसरे छात्र ने कहा--"शपत्ति वाउ55ह्यतीति घब्द' ॥/-१ 

। --विलेगावब्यक भाष्य यृत्ति 


शब्द-नय [ १०७ 


अरथ्थात्‌-जिससे किसी को बुलाया जाए, या किसी 
सकेत के द्वारा अपना अभिप्राय व्यक्त किया जाए, वह “शब्द 
कहलाता है । वेसे तो बधिर तथा मुक भी अपनी चेष्टाओ के 
द्वारा अपने भाव दूसरे के समक्ष रख सकता है, फिर भी 
जब्दो के द्वारा जितने स्पष्ट रूप मे अर्थ व्यक्त किया जा 
सकता है, उतने स्पष्ट रूप मे अन्य किसी चेष्टा के द्वारा नही 
किया जा सकता है । शब्दों के रूप मे श्र्‌ त-ज्ञान ही परिणत 
हो सकता है, शेष-ज्ञान नही । शेष ज्ञान तो सेव अ्र्थ-रूप मे 
ही रहते हैं। शब्द-शास्त्र का सूत्रकार 'शब्द-नय' है| श्रगले 
दो नय भी दब्द-नय कहलाते हैं । 

शब्द नित्य है, या अनित्य ? इस प्रश्न का उत्तर सप्त- 
भंगी के तीसरे भग से , अर्थात्‌--नित्यानित्य से दिया जा 
सकता है। वस्तुत. गब्द द्रव्य से नित्य है, और पर्याय से 
अनित्य है । 

महाविदेह क्षेत्र की अपेक्षा से आगम रूप मे वर्णात्मक 
शब्द अनादि अनन्त है, किन्तु भरत-क्षेत्र एवं ऐरावतक्षेत्र 
की अपेक्षा से सादि-सान्त है। यह तय शब्दों की गहराई मे 
बहुत कुछ उतर जाता है। जैसे कोई आगम-धर श्रुत-ज्ञानी 
यदि उपयोग-पूर्वक किसी आगम का स्वाध्याय कर रहे हों 
तो उच्चारित किये जाने वाले शब्द को आगम मानता है, 
और उच्चारण करने वाले को आगम-धघर श्रत-ज्ञानी मानता 
है। यदि उपयोग-पूर्वक उच्चारण नहो कर रहे हो, तो 
उच्चारयमाण शब्द कोन आगम ही मानता है, और न 
उच्चारण करने वाले को आग्रम-धघर ही मानता है। यह 


गा 
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अब्द-नय' पुस्तक रूप जो आगम है, उन्हे श्रागम नही मानता, 
| अपितु उपयोग-दपूर्वक स्वाध्याय को ही ग्रागम मानता है । 


तृतीय छात्र 
तीसरे छात्र ने कहा--“कालादिभेदेत ध्वनेरथ्े-मेद 
प्रतिपद्यमान' शब्द-तय- ।--१ 


श्र्थात्‌ु--काल आदि के भेद से बब्दों मे अर्थ-मेद के 
प्रतिपादन करने वाले नय को 'शब्द-तय' कहते है 
गब्द के द्वारा श्रथ ग्रहण करने पर नय को शब्द-तय 
| कहते है । जैसे--क्रतकत्वात्‌', यह पचम्यन्त आाब्दिक हेतु 
है, किन्तु आशिक हेतु तो श्रनित्यत्व-युक्त घट आदि पद-वाच्य 
है । वस्वृत हेतु वो मुख्यतत्रा आथिक ही है, किन्तु उपचार 
से कृतकत्त्वात्‌ यह पच्रम्यन्त पद भी हेतु कहलाता है, और यह 
नय भी जब्द पर ही निर्भर होने से शब्द-तय कहलाता है । 
इस नय का साम्राज्य जाति-वाचक, गुण-वाचक झौर 
क्रिया-वाचक जब्दो पर है, न कि व्यक्ति-वाचक छाब्दों पर । 
इसी कारण श्रादि के तीन निश्लेप---जब्द-तय' को अमान्य 
है । समस्त वाइमय की आ्राधार-शिला “शब्द-नय' है, यह 
कथन असत्य नही है । शक 
चतुथ छात्र 
चौथे छात्र ने कहा--“शप्यते वा आहूयते वस्त्वनेनेति 
बब्द ।-२ 


४--प्रमाश-नय तत्त्वालोक । 
२--नय-सार । 
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अर्थात्‌--जिसके द्वारा वस्तु-तत्त्व का आह्वान क्रिया 

जाए, उसे 'शब्द' कहते है । प्रत्यक्ष ज्ञानी जिस सूक्ष्म या 
ग्रति-सुक्ष्म पदार्थ को अति दूरस्थ होते हुए भी बिना किसी 
निमित्त के हस्तामलक की तरह अपने ज्ञान से प्रत्यक्ष करते 
हैं, उसी को अस्माहण अल्पज्ञ जीव 'शब्द' के द्वारा ही जान 
सकते है । किन्तु उस शब्द का शाक्ति-ग्रह होना चाहिए । 
शब्द यथातथ्य अर्थ का बोधक होते हुए भी, आशभ्यन्तरिक 
कारण श्रुत-ज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम होना भी 
ग्रावश्यक है; तभी हम शब्द के द्वारा समस्त द्वव्यों को, तथा 
उनकी समस्त पर्यायो को जान सकेंगे । वास्तविक श्रुत तो 
श्रुत-ज्ञानावरणीय का क्षयोपशम ही है, किन्तु उपचार से 
जब्द को भी 'श्रुट” कहा जा सकता है । शब्द-शास्त्र मे शब्द- 
व्युत्पत्ति के चार प्रकार बतलाए है, जैसे- (क) यौगिक, 
(ख) रूढ, (ग) योगरूढ, और (घ) यौगिकरूढ । 

योगिक--जो अव्द अवयव अर्थ का ही बोधक हो, 
वह 'योगिक' कहलाता हैं, यथा--पाचक, वाचक, पाठक 
आदि । 

रूढ---जो शब्द अवयव गक्ति के बिना, समुदाय शक्ति 
मात्र से अर्थ का बोधक हो, वह “रूढ' कहलाता हे यथा-- 
गोमण्डल । यहाँ गो” और 'मण्डल' का श्रवयव श्रर्थ छोडकर 
समुदाय-गक्ति सूर्य के चारो ओर कुण्डलाकार परिधि मे 
निहित है । 


“ योग-रूढ़--- जहाँ अवयव शक्ति के विषय में समुदाय 
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शक्ति भी अपना अस्तित्व अभ्रलग रखती हो, वह 'योग-रूढ' 
कहलाता है , यथा--पकज । यह्‌ शब्द 'पक' से उत्पन्न होने 
वाले कर्तृ त्व रूप श्रथे का वोधक है । समुदार जक्ति दे: साथ 
रूढ होने से पद्म का बोधक है, क्योंकि पक से तो कृमि आदि 
को उत्पत्ति भी होती है । किन्तु पकज पद्म के लिए ही छूढ़ 
है, अन्य के लिए नहीं। इसी प्रकार चन्द्रहास, जिसकी 
चमक चन्द्रमा की तरह हो, वह चन्द्रहास है | किन्तु यह जब्द 
खड़ग के लिए ही 'रूढ है।.... 
.._ यौगिक रूढ---जहाँ अ्रवयव अर्थ और रूढ श्र्थ, दोनो 
का ही स्वतन्त्रता पूर्वक बोध हो सके, वह शब्द 'यौगिक रूढ 
कहलाता है। जेसे--उडख्धिद (उद्धेदत-कर्ता) तरू-गुल्म 
आदि का बोबक है, और याग-विशेष का भी। “ऊर्ष्व 
भिनत्तीत्युदुभिद', यहाँ अ्वयव जक्ति से त्रु-ग्रुल्म आदि में 
शक्ति निहित है, और समुदाय शक्ति से योग विगेष भी हो 
जाता है । 

यदि किसी व्यक्ति-विशेष का नाम पवन है, तो कोशों 
में वायु के जितने भी पर्याय-वाचक शब्द है, उनसे उस व्यक्ति 
विशेष को नही बुलाया जा सकता है, अर्थात्‌--वायु के समस्त 
वाचक उस पवन रूप व्यक्ति-विशेप के नाम नही है। भत- 
यह नय नाम-निक्षेप को स्वीकार नहीं करता, और भाव के 
विना स्थापना एव द्रव्य-निक्षेप भी सर्वथा श्रमान्य है। ; 
पंचम छात्र 

पाँचवे छात्र ने कहा--“शब्दाद्‌ व्याकरणातल्यकृति- 
प्रत्ययद्वारेण सिद्ध शब्द ।” 


न कर थे न कलर 
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अर्थात्‌-- व्याकरण से प्रक्ृति-प्रत्मयय के द्वारा निष्पन्न 
झव्द गव्द-तय कहलाता है ।* 
जब्द-शक्ति आ्राठ प्रकार से जानी जा सकती है। जैसे - 


(१) व्याकरण से--पूर्वकृदन्‍्त,  उणादि, उतर- 
कृदन्‍त, तद्धित, समास, आप, निपातन, मयूरव्यसक आदि 
आक्वृतिगण; और निरुक्‍त श्रादि से शब्दों की व्युत्पत्ति होती 
है | तिड प्रत्ययान्त से धातु, क्रिया रूप में परिणत हो 
जाती है । 

“द्वितीया कर्मरि। ज्ञेघा कत्तरि प्रथमो यदा । 
उक्तकत्‌ प्रयोगोष्य न तदा वाक प्रयुज्यतते ॥ 
तृतीया कत्तेरि यदा कर्मरि प्रथमा तद | 
उक्त-कर्म प्रयोगोष्य न तदा परस्मैपदस ॥ 

इस प्रकार शब्द-णक्ति का विस्तृत परिचय व्याकरण से 
जाना जा सकता है। 

(२) उपसान से--“वाले य मदए मसूढे बज्भाइ 
मच्छिया व खेलस्मि । 

अर्थात्‌ “धर्म कार्यो मे आलस्थ करने वाला, मोह-ग्रस्त 
अज्ञानी जीव बलगम में मकखी की तरह ससार मे फेस 
जाता है ।--१ 

“अह सत्ति सुब्वया साहू जे तरति अतर वणिया व ।” 
अर्थात्‌-'जो निरति चार महाब्रतो के पालने वाले है, 
वे साधु ही विपय रूपी विशाल ससार समुद्र को पार करते 





१--उत्तराध्ययन, 5-४, 
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हैं । जेसे--5थापारी लोग जहाज आश्रादि साधनों के द्वारा 
दुष्तर और अथाह समुद्र को पार करते है । --१ 


“रागाउरे से जह वा पयगे श्रालोयलोले समृुवेइ मच्चु ।” 

जिस प्रकार पतगिया (मरवाया) दीपक की लौ पर 
गिरकर अनुरागवश मृत्यु को प्राप्त हो जाता है, उसी प्रकार 
जो इष्ट-रूप मे आसक्ति रखता है, वह भी अकाल मे ही 
विनाश को प्राप्त होता है ।--२ 

“कुम्मो इव गृत्तिन्दिया, विहग इब विप्पमुक्ा । 

अर्थात्‌ 5 साधक कच्छप की तरह गृप्त-इन्द्रिय होकर 
तथा पक्षी की तरह बन्धन रहित होकर विचरे । 

“गो-सरिसो गवय , गो के सहण गवय होता है । 

इस प्रकार शब्द-गक्ति उपमान के द्वारा जानी जा 
सकती है । कभी उपमान से उपमेय का ज्ञान होता है, श्रौर 
कभी उपमेय से उपमान का परिचय प्राप्त होता है । 


(३) कोश से---अनेक गच्दो का एक श्रर्थ, और एक 
शब्द के अनेक अर्थ, तथा लिग-भे४ आदि शब्द-जक्ति कोश से 
जानी जा सकती है । 

(४) आप्त-वाक्य से--'माणुस्स खु सुदुल्लह ।' “विगि 
च कम्मुणो हैउ जस सचिणु खतिए । सरीर पाढ्व हिच्चा, 
उड़ढ पक्‍कमए दिस आदि परोक्ष तत्त्व बोधक आप्त-वाक्य 
ही है । आप्त का अर्थ--जिन, अरिहन्त, केवली है, उत्तका 


१--उत्तराध्ययन ८ ६, 
२--उत्तराब्ययन ३२ २४, 
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वाक्य आप्त-वाक्य कहलाता है; अर्थात्‌--आगम प्रमाण इसी ॥ 
वाक्य में अन्तभू त है । 

(५) व्यवहार से--शब्द-शक्ति व्यवहार से भी जानी 
जा सकती है । पिता अपने बड़े लड़के से कहता है कि--- 
घड़ा ले आ ! लड़का ले आया । पास ही एक छोटे बच्चे ने 
भी वह गड्द सुता, ओर लाया हुआ घड़ा भो देखा, तब वह 
जान लेता हैं कि इस चीज को घड़ा कहते है । समीप लाना, 
यह क्रिया है। इन व्यावहारिक बातों और पदार्थों का ज्ञान 

नित्य प्रति व्यवहार मे आए हुए शब्दों के ज्ञान से होजाता है । 


(६) वाक्य शेष से--“पोल्लेव मुट्ठी जह से असारे, 
अयंतिये कूड-कहावरो वा। राढामणी वेरुलियपगासे, 
अमहग्धए होइ हु जाणएसु ।-१ 

“जिस प्रकार खाली मुट्ठी और खोटा सिक्‍का असार है, 
उसी प्रकार गुण-हीन साधु भी असार है। जिस प्रकार 
काच-मरिस वैड्डुय-मणि की तरह प्रकाशमान होती है, परच्तु 
जानकार पुरुषो के सामने निश्चय ही वह अल्प मूल्य वाली 
हो जाती है, उसी प्रकार द्रव्यनलंगी साधु भी विवेकी 
पुरुषों में सराहनीय नहीं बन सकता ।” । 

इस गाथा केः चौथे चरणा से पूर्वोक्त तीन ' चरणों का' 


अर्य॑ बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है, अन्यथा उनका. आशय 
समभता अत्यन्त कठिन था। 


१--उत्तराष्ययनू, २०---४२, 
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(७) विवुलि से--किसी व्याख्यान-द्वाता ने अपने 
व्याख्यान मे कहा--॑श्रात्मोन्नत्ति, आत्म-विकास, तथा 
आत्मोत्कान्ति करना ही मनुष्य का परम लथ्य है, अर्थात्‌-- 
किसी गव्द का खुलासा करने के लिए अनेक प्रयाश्रि-वाचक 
गब्दों का प्रयोग करना--विदृत्ति' कहलाता है । 

(८) सा ज्लिध्य से---सिद्धों की सन्निकटता से शिला का 
नाम भी सिद्ध-शिला पड गया है | सिद्ध-शिला का नाम ही 
सानब्निध्य का द्योतक है 

इस प्रकार श्राठ कारणों से शब्द-बक्ति का ग्रहण 
होता है। इनके ब्रिना शब्द-तय का अनशासन नहीं चल 
सकता । अस्तु, ये है-शव्द-तय के मूल-भूत कारण । 
पष्ठ छात्र-- 

छठे छात्र ने कहा--“यथार्थाभिवान गढद  (भाव-मात्रा 
भिधानप्रयोजको<्थ्यवसायविशेप.), -- १ अ्र्थातु--भाव-निश्षेप 
के अन्तगत अ्रथ-कथन करना 'शब्द-नय' कहलाता है | अब्द- 
नय का प्रयोजन है--जव्द के हारा यथार्थ श्रर्थ प्रकट करना । 
सत्य-भाषा श्रीर व्यवहार-भापा, इन्ही दो भाषाओं पर जब्द 
नय का पूरा अनुशासन है । शब्द-नय-- जाति-वाचक, गुण- 
वाचक्त, द्रव्य-वाचक और क्रिया-वाचक जवब्दो को ही अपने 
काम में लाता है, व्यक्ति-वाचक सज्ञाशों को नहीं ! यह 
है--शब्द-नय का वाह्य उपकरण | आशभ्यन्तरिक उपकरण 
है--श्रुतज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम से जन्य अध्यवसाय 
विशेष । 


१>तय सार 
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शब्द-प्रधान होने से इस नय को 'शब्द-तय' कहते हैं । 
पद-ज्ञान शब्द-बोध का कारण है। पदार्थ-ज्ञान करण है। 
व्यापारवात्‌ असाधारण कारण को करण कहते है जेसे--- 
दण्ड, चक्र और चीवर; ये तीनो घट के प्रति असाधारण 
कारण हैं, किन्तु जब ये तीनो यथा-समय यथा-क्रम क्रिया 
कर रहे हों, तब थे ही कारण, करण कहलाते है। पद- 
ज्ञान यदि कारण है, तो पदार्थ-ज्ञान करण है। वाक्यार्थ 
ज्ञान को शाबव्द-बोध कहते है । शाब्द-बोध का लक्षरा है-- 
“एकपदार्थेष्पर-पदार्थ-ससगं-विषयर्क जञानं जाब्दबोध. 
अर्थात्‌--शाब्द-बोध मे चार मुख्य कारण है, जेसे--- 
(क) आसत्ति-शान, (ख) योग्यता-ज्ञान, (ग) आकांक्षा- 
ज्ञान, और (घ) तात्परय-ज्ञान । 480 
आसक्ति-ज्ञान--इसका अर्थ है, पदो की सन्निकटता । 
जेसे---“भगवान्‌ ने कल्याणकारिणी देशना दी “--यदि इन्ही 
पदों में से एक-एक पद प्रहर-प्रहर मे उच्चारण करेगे, तो 
दाव्द-वोघ नहीं हो सकता। 
योग्यता-ज्ञान---इसका अर्थ है---एक पदार्थ मे अन्य 
पदार्थों का सस्वन्ध होना । जैसे-संवर- पूर्वक निर्जरा ही 
आत्म-प्रगति से सहायक है । इससे विपरीत यदि योग्यता का 
ज्ञान न हो तो-- निर्मरथ रात्रि को आहार करता है, श्रावक 
शिकार खेलता है', “किसान अग्नि सीचता है! ; आदि वाक्य 
याग्यता-ज्ञान विहीन है । अत. ये उपयुक्त वाक्य शाब्द-बोध 
मे कारण नही है । 
आकांक्षा-ज्ञान---इसका अर्थ है कि--जिस पद के 
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विना अर्थ स्मरण न हो सके, उस पद की आकाक्षा रहती है । 
जेंसे--कारक-पदों में क्रिया पद की आाकाक्षा रहती है, और 
क्रिया-पढ में कारक-पद की । एक पाठक किसी पुस्तक को 
पढ रहा है । ज्यो-ज्यो पढ़ता है, त्यों-त्यों एक पद से दूसरे पद 
की, फिर तीसरे पद की आकॉल्षा होती है । कर्त्ता और कद - 
विशेपण, कर्म और कर्म-विगेपण, करण शौर करण-विगेपण, 
क्रिया और क्रिया-विगेषण आदि एक पद दूसरे पद को 
आकाक्षा वढाता है। यदि एंक पद थोडी देर के लिये ज्ञात न 
हो सके, तो बुद्धिमान पाठक उस पद की खोज के लिये व्या- 
कुल हो जाता है | यही श्राकाक्षा-ज्ञान' का फल है। इसके 
विपरीत हाथी, घोडा, बैल आदि पद आकांक्षा-विहोन हैं । 
तात्पर्य -ज्ञान-- इसका श्रर्थ है--बोलने वाले का 
अभिप्राय । द्वव्य, क्षेत्र, काल और भाव को जानकर 
प्रसगानुसार अनेकार्थ वाचक शब्द का विवक्षित अर्थ करना । 
जैसे--प्रयोजक कर्त्ता ने कहा-'सैन्धव ले आश्रो ! तब प्रयोज्य 
कर्त्ता समयानुसार वक्‍ता के तात्पर्य का विचार करता हैं, 
कि यह रसोई का समय है, या सवारी का ? सेन्धव 
नमक का वाचक तो अ्रवश्य है, किन्तु साथ ही घोड़े का भी 
वाचक है | यदि तात्पर्य-ज्ञान जाव्द-वोध में कारण न हो, 
तो रसोई के समय घोडा ले आए, और सवारी के 
समय नमक | 
उपयुक्त चारों साधन झुद्ध होने पर ही वस्तु-तत्व का 
यथार्थ ज्ञान हो सकता है। यह नव्द-नर्य का खुख्य 
प्रयोजन है। ; ७ 
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सप्तम छात्र--- 


सातवे छात्र ने कहा---“इच्छुइ विसेसियतर पच्चुप्पण्ण 
णओ सद्दो'--१ “ 


अर्थात्‌ू--जो विचार शब्द-प्रधान होता हुआ, शाब्दिक 
धर्मों की ओर कुकंकर तदनुसार ही अर्थ-मेद की कल्पना 
करता है, वही वस्तुत. शब्द-नय कहलाता है। यह नय 
ऋणजु सूत्र से विज्लुद्धतर है। णब्द-शक्ति तीन वृत्तियों में 
विभक्त है। जेसे--(क) अभिधा वृत्ति, (ख) लक्षणा वृत्ति, 
और (ग) व्यजना वृत्ति । 
वाक्‍्यार्थ को जानने के लिए दो उपाय काम मे लाए 
जाते है--छुख्य और अम्ुख्य । इनमे सुख्य-श क्त 'अभिधा' 
कहलाती है | जहाँ घव्द का सम्बन्ध सीधा अर्थ के साथ हो, 
चह अभिधा कहलाती है, अथवा साकेतिक_ अर्थ बतलाने 
वोली शब्द-जक्ति को आई ग्रभिधा कहते है । सकेत--जाति, गुण, 
द्रव्य और क्रिया मे ग्रहण किया जाता है, व्यक्ति में नही । 
क्योकि व्यक्ति अनन्त है। द्रव्य से तात्पय सज्ना-विशेष से 
है । सज्ञा के दो भेद हैं--(क) चिरतनी, और (ख) तदुभिन्ना । 
पट्‌-द्रव्यों के नाम अनादि होने से चिरतनी है। द्वितीय 
देवदतत आदि एक-एक व्यक्ति | “देवा वि त नमंसति जस्स 
धम्मे सया मणों-२ यह वाक्य अभिधा शक्ति के अन्तभू त है । 
आ्रगमों में अभिधा-द्ृत्ति के अनेक उदाहरण मिलते है । जैसे-- 
२-- देशवेकालिक १--१, 
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के 


दुम-पत्तए पड्ुरए जहा, निवड॒ड राइगणारा। अच्चए । 
एवं मणुयाण जीविय, समय गोयम ! मा प्मायए ॥--१ 
जहाँ मुख्यार्थ मे भ्रन्वय॒ या तातये की निष्पत्ति त्‌ हो 
सके, वहाँ अमुख्य व्यापार ग्रहरा किया जाता है। इसी को 
'लक्षणा-वृत्ति ” कहते है । जैसे-- गंगाया घोष->-गगा मे 
कुटीर है । यहाँ गगा के झुख्य अर्थ की उपेक्षा करके-गगा के 
तट पर कुटीर है,' यह श्रर्थ लक्षणा से निकलता है। और 
'कलिंग साहसिक. --कलिग साहसिक है। यहाँ लक्षणा 
से अर्थ निकलता है कि 'कलिग-देशवासी साहसिक है । 
वगो भीरु: अर्थात्‌--बग देश डरपोक है । 
द्वादग्ाग-वाणी मोक्ष निश्रेणी है। यहाँ निश्वेणी का 
सीढी अर्थ न लेकर-- हादशांग-वाणी में मोक्ष प्राप्त करने के 
अमोघ उपाय है'-यह शअ्रर्थ लक्षणा से निकलता है। और 
कुशान्‌ दर्भान लाति गृहणातीति कुशल.', श्र्थातृ--कुणग्राही 
को कुशल कहते है, इस श्रर्थ को न लेकर -कुणग्राही की 
तरह चतुर', यह अर्थ लक्षणा से फलित होता है। व्यवहार 
में भी ऐसा ही कहते है कि--'जरा रास्ते से वात कर” । 
| इसका “जरा सभ्यता से बात कर ! यह अर्थ फलित होता है । 
झौर 'उसने मेरी नाक काट ली, तथा ऐसा करने से मेरी नाक 
रह सकती है ! “यहाँ नाक का अर्थ लक्षणा से 'प्रतिष्ठा' का 
होता है । ब्राह्मी और सुन्दरी ध्यानस्थ बाहुबली को कहतीहै- 
“बन्धव गज थकी उतरो, गज चढ्या केवल नही होसी रे ।* 


१--उत्तराष्ययन, १०-१, 
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यहाँ हाथी का अ्र्थं--लक्षणा से 'अभिमान' किया जाता 
है, अर्थात्‌--अभिमान से उतर कर विवय धारण करो। 
केशोक्‌मार श्रमण ने गौतम स्वामी से प्रश्न पूछते हुए 
कहा-- 
अय साहसिग्नरो भीमो, दुदुस्सो परिधावइई। डा 
जसि गोयम  आरूढो, कह तेण न हीरसि ॥--१ 


आप साहसिक भीम तथा दुष्ट घोडे पर सवार हो रहे हो, 
फिर वह आपको उन्मार्ग मे क्यो नही ले जाता है ? 

यह प्रइन लक्षणा से किया गया है। गौतम स्वामी ने 
उत्तर भी लक्षणा से ही दिया है|” जैसे-- 


“पधावन्त निभिषण्हामि, सुयरस्सी-समाहिय । 
तन में गच्छद उम्मग्ग, मग्ग च पडिवज्जइ ॥'-२ 


में दुष्ट घोडे को लगाम के द्वारा रोके रखता हूँ, अतः 
वह॒उतन्मा्ग पर न जाकर मार्ग पर हो रहता है । 


भ्र॒व प्रश्न पेदा होता है--क्या गणधर भी घोड़े को 
सवारी किया करते हैं ? यहाँ अश्व-रूप मुख्य श्र्थे न ग्रहण 
करके लक्षणा से दुष्ट अइव-सहश मन लिया है, जिसको श्रुत 
ज्ञान-हपी लगाम से वश मे कर रखा है। इसलिए वह 


उन्मार्ग मे नही ले जाता है, यही अर्थ स्पष्ट होता है । 


१--उत्तराष्ययन, २३-५५, 
२--उत्तराष्ययन, २३-४६, 
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इसी प्रकार उन दोनो ही घर्म-घुरन्धर महासुनियो के 
बीच मे लक्षणा-वृत्ति से ही प्रन्‍्नोत्तर हुए । 

“बतासी पुरिसों राय, न सो होइ पससिओं 

“धचत नो पडियायइई जे स भिक्‍खू 

जो वमन को ग्रहण नही करता है, वह भिक्षू है। श्रति 
बुभुक्षित मनुष्प भी जब वमन को ग्रहण नहीं करता, तब 
दूसरों की तो बात ही क्‍या? 

यहाँ वान्त का अर्थ लक्षणा से त्यकत वस्तु है। अत 
ग्रव यह अ्रर्थ निकलता हैं कि--त्यक्त वस्तु का पुनः सेवन करना 
ही वान्त-ग्रहण करता है । इस प्रकार सूत्रो से लक्षणा के 
अनेक उदाहरण विद्यमान है। 

व्यजना-वृत्ति दो प्रकार की होती है--(क) अभिधा-मूलक, 
ग्रोौर (ख) लक्षणा-मूलक । 
(क) अभिधा-सूलक व्यंजना के उदाहरण--- 

(१) संयोग से--'सकेशरो हरि” 'सवज्ो हरि, 
'सशखचक्रो हरि । यहाँ 'हरि' जब्द के अनेक श्रर्थ होते 
हुए भी केजर के सयोग से हरि! की सिंह में व्यजना को 
गई है। इसी प्रकार वज्च॒ के सयोग से इन्द्र में, और शख- 
चक्र के संयोग से वासुदेव में समझती चाहिए । 

(२) विप्र-योग से---अकेशरो हरि./, अ्रवज्रों हरि. 
अणखचक्रों हरि'। इससे भी उन्ही पूर्वोक्त व्यक्तियों में 
व्यजना समझती चाहिए, ग्न्य में नहीं। क्योंकि यह सिंह 
केजर से रहित है'यह अ्रर्थ निकलता है । 


शब्द-तय [ १२१ 


(३) साहचर्य से---'भीमाजु तौ' पद से 'भीम' और 
अजु न! के अनेक अर्थ होते हुए भी एक दूसरे के साहचर्य से 
कुन्ती के पुत्र ही लिए जाएगे। 

(४) विरोधिता ---कर्णाजु नौ, से “कर्ण और 
'अजु न' के अनेक अर्थ होते हुए भी विरोध के कारण महा- 
भारत के पात्र-विशेष मे ही व्यजना की गई है । 


(५) श्र्थ से--जिन वच्दे भवच्छिदे' | यहाँ जिनः 
शब्द के अनेक अर्थ होते हुए भी “भवच्छिदे' इस पद से 
'जिनेश्वर' मे ही व्यजना रहती हैं । 

(६) प्रकरण से---सर्व जानाति देव ” एक राज- 
पुरुष राजा के, सन्मुख कह रहा है कि>देव सब कुछ 
जानते है। यहाँ 'देव' का अर्थ व्यजना से आप समझा 
जाएगा । 

(७) लिग (चिन्ह)---'कुपितो मकर-ध्वज । 'मकर- 
ध्वजः ससुद्र का वाचक भी है, किन्तु यह अर्थ अभिमत नहीं 
है । यहाँ मकर-ध्वज, व्यजना से 'कामदेव' का वाचक है। 
मकर का ध्वजा कामदेव का चिन्ह है | चिन्ह भी जाति और 
व्यक्ति में विजेपता पेदा कर देता है 

(८) सन्निधि से--जेैसे--निर्मन्थ धर्म' । धर्म के 
अनेक अर्थ होते हुए भी 'निर्ग्रन्थ/ जब्द के सम्बन्ध से यहाँ 

जन-घधर्म' ही अभिप्रेत है। 


(९) सासथ्ये से--..'मधुना मत्त पिक' / यहाँ वसन्त 
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के सम्पर्क से 'पिक' का श्रर्थ कोकिल लिया जाता है । 


(१०) देश से--.-विराजितो गगने विधु: ।” यहाँ गगन 
रूप देश से, विश्वु का अर्थ गणाक लिया नाता है । इसका 
दूसरा अर्थ नही लिया जायगा | 

(११) काल से--..निश्ि चित्र-भानु ।! यहाँ चित्र- 
भानु को व्यजता रात्िरूप काल के सम्बन्ध से अग्नि मे ही 
की गई है, श्रन्य सूर्य आदि मे नही | 


(१२) व्यक्ति से--'मित्रो भाति' यहाँ मित्र का श्र्थ 
सूर्य लिया जाता है, क्योकि यहाँ मित्र जब्द पुल्लिग है। भ्रतः 
ममित्र' की व्यंजना सूर्य में है, सखा में नही है। 

(ख) लक्षणा-म्‌लक व्यंजना के उदाहर ण--.. 

(१) गंगायां घोष--गगा के तट पर कुटीर है---यह 
अर्थ लक्षणा से निकलता है, किन्तु 'गीतलत्व” और 'पावनत्व' 
आदि विशिष्ट भाव की अभिव्यक्ति व्यजना से ही 
होती है । 

(२) इ गाल दोष--इस दोप पर निम्नलिखित तीन 
वृत्तियों से विचार किया गया है--- 


(क) अभिधा बृत्ति---अ्गार का रूप प्राकृत भाषा 
में 'इज्धाल' वनता है जिसका अर्थ होता है-जलता हुआा 
कोयला । उपनक्षण से बुके हुए कोयले को भो 'इच्धाल' 
कहते है । 
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(ख) लक्षणा वृत्ति--मनोज्ञ आहार-पानी को प्राप्त 
करके उसमें लुब्ध॒ होना, झासक्त होना, लोलुपता तथा 
मूर्च्डा भाव रखता, तथा आहार-पानी करते हुए मनोज्ञ भोजन- 
पानी बनाने वाले की प्रशसा करना, जैन परिभाषा के 
अनुसार यह सब कुछ साधक के लिए उचित नहीं है, क्योकि 
उक्त क्रिया करता हुआ, वह इज्भाल-दोप का सेवन करता 
हैं। भोजन बनाने वाले की सराहता और आसक्ति-पूर्वक 
आहार-पानी करने से सावद्य क्रिया की अनुमोदना होती 
हैं। जिन-जिद अजन्नो का वह आहार-पानी बना हुआ हैं, 
उनके जीवन का वह व्याधातक बनता है । जब हृदय मे 
स्वार्थ-वृत्ति जग उठती है, तब इन्द्रियों की लोलुपता से 
प्रमाद की वृद्धि होती है, और प्रमाद से सयम-कला क्ृष्णु- 
पक्ष के चन्द्रमा की तरह प्रतिदिन क्षीण होती जाती है ! 
इसलिए आसक्तिपुर्वक आहार-पानी करने वाला साधक 
'इज्धाल-दोप' का सेवन करने वाला है ! यह अर्थ लक्षणा से 
जाना जाता है। 


(ग) व्यंजना बृत्ति--जैसे जलता हुआ कोयला 
दूसरों को जला देता है और बुका हुआ कोयला दूसरो को 
काला वना देता है, जैसे साधारण काष्ठ और बावन शीर्ष- 
चन्दन दोनो के मूल्यों मे बहुत अन्तर है, परन्तु जब उन 
दोनों को जलाकर कोयला वना दिया जाता है, तो उक्त 
दोनो के कोयले एक ही भाव से बिकते हैं । इससे सिद्ध होता 
है कि अज्भार मे दाहकत्व एवं कालापन, और चन्दन की 
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अपेक्षा चन्दन के बने कोयले मे सस्तापन आ्रादि व्यज्भार्थ का 
ज्ञान भी व्यजना से ही जाना जाता है । 
मुल इज्धाल-दोष में भी दाहकत्व विद्यमान है | वह 
सयम और भझात्म-गुणों को जलाकर भस्म कर देता है । 
जिस प्रकार बुफे हुए कोयले में कालापन होता है, वैसे ही 
इजद्धाल-दोप भी स्वय काला है जो कि उज्ज्वल सयम को 
भी कलकित करता है। जंसे बावन-शीर्ष-चन्दन का सूल्य 
अधिक होता है, और उसका कोयला बहुत सस्ता, वैसे ही 
सयम रूपी बावन-शीर्ष चन्दन को जलाकर इन्द्रिय-सुख रूपी 
कोयला वनाना है, यह श्रल्प मुन्य व्यज्भयार्थ है । 
साराभ में इगाल-दोपू का यह श्रर्थण व्यजना-शक्ति से 
अभिव्यव्जित होता है ।--१ ह॒ 
(३) धूम दोष--इस दोप पर निम्नलिखित तीन 
वृत्तियों से विचार किया गया है-+ 
(क) अभिधाबुत्ति--'छूम' का अर्थ घुगश्नाँ है । 
“यत्र-यत्र ध्ूमस्तत्र तत्र वह्तनिरिति--इस व्याप्ति वाक्य 
से यह जाना जाता है कि अर्नि के विना घुओआँ नहों हो 
सकता | धुएँ से श्रग्ति का होना नियमेन सिद्ध होता «है । 
फिर चाहे छुश्लाँ किसी रग का हो अथवा कंसे ही स्वभाव 
का हो, पर अन्तत्त: वह छुआ्माँ ही कहलाता है | उस छुग्राँ से 
१ “जे शा निग्गये वा निग्गथी वा फासुआअ एसरिएज्ज'अ्रसण पार 
खाइम साइम पडिग्गाहेत्ता म्ुच्छिए -गिद्धे गढिए अ्रज्कोववण्णे 
आहार आहारेइ, एस ख-गोयमा ! सइगाले पाखभोयणे 7 
--भगवती सूत्र, गतक,७ उद्देश १, 
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भवन काला हो जाता है । श्रत. वह एक प्रकार का घूम 


दोष है । 


(ख) लक्षणा वृत्ति---जैन-परिभाषा के अनुसार 
खाद्य” और 'पेय' पदार्थ पर, या उस पदार्थ के बनाने वाले 
. व्यक्ति पर जो साधक द्वेष तथा रोष करता है, अथवा घृणा 
ओर निन्‍्दा करता हुआ आहार करता है, तो उससे साधक 
की आत्मा मलिन पड जाती है। अत उस अवस्था-विशेष 
को भी 'घुम-दोषः कहते है । 


(ग) व्यंजना वृत्ति---धम से आँखे पीडित हो जाती 
हैं, शॉसू आने लग जाते हैं, इवास रुकने लग जाता है, और 
चेहरा भी म्लान हो जाता है। इस प्रकार आँखो में बहुत 
पीडा हो जाती है, और कुछ देर के लिए दीखना भी बन्द 
हो जाता है। कभी-कभी घछुआँ के प्रकोप से तरस प्राणी 
मृत्यु को भी प्राप्त हो जाते है । इस सम्बन्ध मे समवायाज्भर 
सूत्र मे भी कहा है कि---“यदि कोई त्रस-प्राणी को घूम से 
मारे तो वह महामोहनीय कर्म-बन्ध करता है ।' अत यह 
सिद्ध होता है कि 'घृम---मलिनत्व, पीडा आदि अनेक 
दोषों से युक्त है। इसी प्रकार 'धूम-दोष' भी ज्ञानात्म 
दर्शनात्मा, उपयोगात्मा तथा चारित्रात्मा को मलिन करने 
वाला है । 


अथरतत्--घूम-दोष' से बातक कर्मो का तीव्र अनुभागबध 
होता है, और उन कर्मो की दीर्घ-स्थिति को बांधता है, 
इस दृष्टि से वधूम-दोष' भी मलिनत्व तथा पीडा 


2२६ ] नव-चाद 


आदि दोपो से युक्त है । इसलिए इन दोपो को भी (्रूम-ढोप' 
के अन्तर्गत समकता चाहिए ।--१ 

(४) जैन--ब्स पर निम्नलिखित तोंन दृत्तियों से 
विचार किया गया है--- 

(क) अ्रभिधा वृत्ति---जन' का श्रर्थ होता है,* 
“व्रिजयी के पद चिन्ही पर चलने वाला श्रथवा “विजयी को 
जो अ्रपना इप्ट देव माने, वह जैन! । 

(ख) लक्षणा बृत्ति--जो. अवधि-नानी, मनः 
पर्यव-जानी, और केवल-जानी जिन है, उन्हे जो अपना इप्ट 
डेव माने, वह “जैन 

(ग) व्यंजना वृत्ति--'जो लक्षण, निश्लेष, नय, 
स्थाद्राद आदि से वस्तु-तत््व को जानता है, वनन्‍्च तथा वन्च 
के कारणों को जानकर त्वागता है, श्रीर सवर, निर्जरा तथा 
मोक्ष को उपादेय समझकर ग्रहगा करता है, वास्तव में वही 
जन कहलाने योग्य है । _,छद्देह -शज्बतीं 

(५) सिमग्रेस्थ--३सं परे निम्नलिखित तीन वृत्तियों से 
विचार किया गया हं-- 

(क) अ्रभिधा ध्त्ति---नि्नन्थ! का भर्थ है--निर्गतो 
ग्रन्थात्‌ आभ्यन्तरवाह्मपरिग्रहादु यब. स॒ निर्ग्रन्थ.-यह जैन 


१-- जि ण निम्नन्थे वा निग्गन्थी वा फासुत एसरिणज्जं श्रसण 
पागा साइम साइम परिग्गाहित्ता महया अप्पतिय कोहकिलाम करे- 
मारे श्ाह्ार श्राहारेद, एस ण गोयमा सवमे पाण भोयरी । 

--भगवती सूत्र, थतक ७, उद्दृव्य १ 
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श्रमण के लिये रूढ है । 

(ख) लक्षण बृक्ति---इसका प्रयोग 'आगम' व्यवहारी 
श्रमण के लिए किया जाता है, शेप व्यवहारियो के 
लिए चही । 

(ग) व्यंजना बृत्ति--भ्यारहवे और बारहवे गुशस्थान- 
स्थित आत्मा को “निम्नेन्थ' कहते है, दूसरो को नही । 
अध्यापक --- 

सातो छात्रों की व्याख्या को सुनने के बाद अध्यापक ने 
अपना विचार प्रस्तुत किया--यज्यपि आप सब ने शब्द-नरय 
की व्याख्या यथाज्षक्य बहुत कुछ युक्ति-युक्त की है, तथापि 
जो आवध्यक कथन जणेष है, उसी को स्पष्ट करने के लिए 
मुझे कुछ कहना है | दत्त-चित्त होकर सुनिए । 

बहुत से लोग लोक-प्रचलित शब्दों के श्र्थ पुस्तकों या 
इब्द-कोशो मे ढूढते हें, किन्तु उन्हे यह विचारना चाहिए, 
कि पुस्तको या शब्द-कोचों में अर्थ कहाँ है ? पुस्तक या कोशों 
में तो केवल पर्याय शब्द रहता है--अ्र्थ नहीं। अर्थ तो 
सृष्टि में रहता है। सूत्रो के अक्षर पोथी में मिल जाते हैं, 
किस्तु अर्थ को जीवन मे ही खोजना चाहिए । 

वस्तुत: “जब्द' बोधक है, और '“अ्र्थी बोध्य । “शब्द! 
वाचक है, और अर्थ वाच्य । अर्थ” वतलाने का मुख्य साधच 
शब्द है। 

जब्द-ज्ञान मे निरमित्त कारण है स्मृत्ति'। इसो प्रकार 
स्मृत्ति का निमित्त कारण है “तदावरण क्षयोपश्चम' | और 
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तदावरण क्षयोपशम '“श्रुत-ज्ञान का निर्मित कारण है। 
अस्तु, फलित यह हुआ्ना कि ्र्थ-ज्ञान' शब्द से होता है, भर 
'शब्द-ज्ञान' स्यृति से, इसी प्रकार स्मृति-ज्ञान-श्र॒तज्ञान से 
और श्रत-ज्ञान---तदावरण क्षयोपशम से पैदा होता है । यह 
क्रम ठीक चलने से ही अर्थ-ज्ञान' हो सकता है। जिस प्रकार 
, शब्द' के बिना अर्थ-ज्ञान नही हो सकता, उसी प्रकार 'शब्द- 
' ज्ञान! स्मृति के बिना नहीं हो सकता। जैसे--एक व्यक्ति 
अद्ध-मागधी भाषा नही जानता। उसके समक्ष यदि कोई 
भी शआ्रागम-ग्रन्थ रखा जाए, तो देखने से या सुनने से शब्द- 
ज्ञान नही होता, क्योकि स्मृति नहीं होती । स्मृति तो उसी 
भाषा को हो सकती है, जिसकी पहले---श्रवग्रह, ईहा, अवाय 
होते के पश्चात्‌ धारणा हढ हो गई हो, श्रर्थात्‌--जिस 
भाषा पर सम्रुचित अधिकार हो चुका हो । 

फिर देखने, सुनने तथा पढने से भी उसकी स्मृति हो 
सकती है । जब तक स्मृति न हो, तब तक शब्द-न्ञान प्राप्त 
नही हो सकता है। अत. शब्द-ज्ञान की प्राप्ति के लिए 
पूर्वोक्त ऋम का होना अनिवाय है । 

'शब्द-तय' का विषय ऋजुसू त्र-नय से संकुचित है, किन्तु 
विद्दद है। शब्द-तय--काल-भेद, कारक-भेद, लिंग-भेद, 
सख्या-मेद, पुरुष-भेद, और उपसर्ग-भेद से वाच्यार्थ में भेद 
मानता है । जिनका विवेचन इस प्रकार है-- 

(१) काल-भेद--“सुमेरवभूव, सुमेरुभवति, सुमेरु 
भविष्यति ।” सुमेर पहले था, अब भी है, भविष्य मे भी 
होगा । प्रत्येक द्रव्य की पर्याय प्रति-क्षण बदलती ही रहती है। 
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किसी भी द्रव्य में परिवर्तत लावा काल-धर्म है । श्रत: काल- 
भेद से प्रत्येक पर्याय का वाचक भिन्न ही रहेगा । 

आगमो के आरम्भ में-“तेणं कालेण तेरं समएखं चम्पा- 
नाम चयरी होत्या ।” आदि भूतकाल सम्बन्धी पाठ देखने मे आते 
है, जबकि वह नगरी जम्बू स्वामी के यूग में भी थी। फिर 
सुधर्मा स्वामी ने जम्बू से ऐसा क्यो कहा हैं कि--उस काल में 
और उस समय में 'चम्पा' नाम की नगरी थी ? इसका उत्तर 
यही हो सकता है कि--जो चम्पा नगरी चौथे आरे के समय 
तथा भगवान्र महावीर स्वामी की देशना के समय थी, वह 
चम्पा नगरी जम्त्ू स्वामी के युग मे नही हैं; क्योकि जम्बू 
स्वामी का युग पाँचवाँ आरा था। काल-्मेद से चम्पा 
नगरी का वर्ण, गन्ध, रस, स्पर्श ओर सस्थान भी बहुत कुछ 
बदल गया था। भ्रतः पर्याय जैसे-जैसे पलटती है, उसका 
वाचक भी काल-मेद के अनुसार पलटता ही रहता है। 

(२) कारक-भे द---इस भेद को निम्तलिखित पाँच 
प्रकार से स्पष्ट किया गया है-- 

(क) 'धर्म जीव को सदुगति मे पहुँचा देता है! यहाँ 
पर धर्म, कर्ता है । 

(ख) “धर्म को प्राप्त करने पर ही जीव सुखी बनता है ।' 
यहाँ घर्म, कर्म” है। 

(ग) “धर्म के ह्वारा ही जीव कर्मों को क्षय कर सकता 
है ४ यहाँ धर्म, 'कररणा' है ) 
(घ) “धर्म के लिए प्रवृत्त होता है।' यहाँ घर्म, 'संप्रदान' 


है । 


€्‌ 
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- (४7) 'धर्म से भ्रष्ट होकर जीव दुर्गति को प्राप्त करता 
है । यहाँ धर्म, अपादान' है। 8>. ३ 
(च) स्वधर्म मे निधन भी श्रेष्ठ है, कामदेव श्रमणो- 
पासक पर दारुण उपसर्ग होने पर भी वह 'स्वघर्म' में हृढ़ 
रहा / यहाँ स्वधर्म अधिकरण है। 
उपयु क्त वाक्यो में कारक-भेद होने से “धर्म! बब्द के 
थअ्र्थों में भी भेद हो गया है। यहाँ स्वेत्र कारक-भेद से 
अर्थ-भेद परिलक्षित है। 


(३) लिग-भेद---लिंग तीन प्रकार के होते हैं, 
- जैसे---(क) पु लिग, (ख) स्त्री-लिग, और (ग) नपु सक लिंग । 
तदनुरूप गव्द भी तीनों लिगों के अन्तर्गत हैं । 


शब्द-नय, पुल्लिग से जो वाच्यार्थ का वोध होता है, उसे 
स्त्री-लिग से नही मानता । जैसे देव” से देवी का वोध नही 
होता । नपु सक लिग से जो वाच्यार्थ का बोध होता है, 
उसे पुल्लिग से नहीं मानता, जैसे-ओआम्र? कहने 
से फल का बोध होता है, वृक्ष का नहीं। पुल्लिग से 
वाच्यार्थ के बोध को, नपु सक लिंग से नहीं मानता, जैसे-- 
“मित्र.” कहने से सूर्य का वोध होता है-सुहृद का नहीं । 
इसी प्रकार अन्य उदाहरण भी स्वय समझ लेना । / 

गब्द-तय मानता है कि कतिपय शब्द चिलिंगी भी होते 
हैं, किन्तु उनका अर्थ भिन्न-भिन्न है। जेसे--'कमल. यह 
मृग का वाचक है; कमला” यह लक्ष्मी का वाचक है 


है ९? 
कमल * यह फ़ल का गा 5 हे मे 3 3 अ्रमृतम्‌-- 
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इनका अर्थ क्रमशः--देव, आमलकी, एवं पीयूष आदि है। 
। 'सम., समा, ससम्‌-इनका अर्थ भी क्रमश'--तुल्य, वर्ष, 
एवं सर्व में ग्रहण किया जाता है। शिव.” ग्रह-विशेष का 
वाचक है, 'शिव' भद्र एव कल्याण का वाचक है, शिवा 
गोदड़ी का वाचक है। 'विश्वभरः इन्द्र का पर्याय वाचक 
है, तो 'विश्वंभरा' पृथ्वी का । 'मित्र.' सूर्य का पर्याय वाचक 
है, तो 'मित्र' सुहृदु का | 'मधु ” वसन्त का पर्याय वाचक है, 
तो 'मधु' शहद का। पपीलु  वृक्ष-विशेष का नाम है, तो 
पीलु उसके फल का। “नभा: श्रावश मास का वाचक है, 
तो नमः गगन का। 'वसुदेव” अग्नि का वाचक है, तो 
बसु” घन व रत्त का। 'कारण' हेतु एवं उपादान का वाचक 
है, तो 'कारणा' तीज वेदता का । इसी प्रकार नपुसक लिंगी 
सुमन “--श्रेष्ठ मन का वाचक है । 'सुमतस्‌' पुल्लिगी है, 
जोकि देव-पद का वाचक है। 'सुमनस्‌ः स्त्री-लिंगी है, अत 
वह पुष्प का वाचक है ! सस्क्ृत भाषा मे बहुत-से ऐसे शब्द 


है, जिनका वाच्यार्थ एक है, किन्तु वाचक शब्द त्रिलिगी है । 
जैसे कि--- 


“आकाज., थौ., नम. । कर्ण, श्रुति, श्रोत्रस । स्वर्ग , 

; हो, त्रिविष्टपस्‌। दारा , भार्या, कलत्रम॒ । तट., तटी, तटस । 
कपट , निकृति., शाख्यम्‌ । अनादर , तिरस्क्रिया, अवहेलनम ।” 

| इस प्रकोर 'शब्द-तय” लिग-भेद से: वाच्यार्थ का भेद 
. मानता है। चाहे एकार्थ-वाचक एक-लिंगी सख्या में कितने ही 
हो, शब्द-नय उनमें भेद नहीं मानता, जब कि “ऋणजुसूत्र-नय' 
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एक श्रर्थ के वाचक चाहे तिलिगी हो, उनमे भेद 
मानता है । 


(४) संखझु्या-भेद--शब्द-तय सख्या-भेद से वाच्यार्थ 
में भेद मानता है, जैसे---पुष्पम' का अर्थ है--एक फूल | 
धुष्पे' का श्र्थ है-दो फूल, तथा 'पुष्पारि' का श्रर्थ है--बहुत 
से फूल । 


इसी प्रकार 'सुमनस _ स्त्री-लिगी नित्य वहु-वचनान्त है, 
जिसका प्रयोग अनेक फूलो के लिए किया जाता है, एक या 
दो फूलों के लिए नही । 


एक स्त्री को दारा: नही कहा जाता । यह शब्द पुलिग 
है, जोकि नित्य बहु-वचनान्‍्त है । बहुत-सी स्त्रियो के लिए 
ही इसका प्रयोग किया जाता है। इसी प्रकार आप: यह 
शब्द स्त्री-लिगी है, जोकि नित्य ही बहु-वचनान्त है, यह 
जल का वाचक है। जल के एक कर के लिए आप ” शब्द 
का प्रयोग नही किया जाता। “ब्रावक., श्रावकौ, और 
श्रावका.--इन तीनो का वाच्यार्थ सख्या-भेद से भिन्न- 
भिन्न है । 


(५) पुरुष-भेद--शब्द-तय पुरुष-भेद से वाच्यांथ, 
भेद मानता है, जैसे--प्रथम पुरुष, मध्यम पुरुष, और उत्तम 
पुरुष । ग्राम गच्छति, ग्राम गच्छुसि, ग्राम गच्छामि--ईन 
तीनों मे पुरुष-भेद होने से वाच्यार्थ मे भेद हो जाता है, 
अथवा--- 
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'एहि, मन्ये, रथेन यास्यसि, नहि यास्यति, यातस्ते पिता ; 
अथवा-- 

'एहि, मच्ये, श्रोदन भोक्ष्यसे, भ्रुक्त: सोइतिथिनिः । 
“प्रहासे च मन्योपपदे मन्यतेरुत्तम एकवच्च ।” 

उपयु क्त सूत्रों से जो पुरुष-व्यवस्था है, वह प्रह्मस मे ही 
समभना । यथार्थ कथन में तो “एहि त्वं मन्यसे, ओदन महू 
भोक्ष्ये, भ्रक्त. सोइतिथिभिरिति” श्रादि उदाहरण स्वय समझ 
लेना । 

(६) उपसगे-भेद---शब्द-तय उपसर्ग-मेद से 
भी वाच्यार्थ में भेद मानता है | जेसे-- 

“ग्रनुगच्छति, अ्रवगच्छति, सगच्छते, निर्गच्छति, 
आगच्छति, उद्गच्छति-ये सब “गर्म घातु के रूप हैं। हज हररो ' 
धातु के “घत्न्‌! प्रत्यय से बने हुए शब्द ; जेसे--प्रहार, 
उपहार, संहार, विहार, निहार, परिहार, आ्राहार, अपहार 
व्यवहार आदि । 'स्था' धातु से 'प्रस्थान, अनुष्ठान, सस्थान, 
उत्थान, अवस्थान, उपस्थित---इन सब के अर्थ भिन्न-भिन्न है । 
'डुकूअ करेण घातु से 'उपकार, अपकार, सस्कार, विकार, 
प्रकार, दुष्कर, दुष्कृत, श्राकार आदि । 

उपसगग-भेद से अ्र्थ में भेद हो जाता है। यह नय नाम, 
स्थापना और द्वृव्य-निक्षेप को नही मानता है, क्योकि इनसे 
कोई अर्थ सिद्ध नही हो सकता। श्र्थ-क्रियाकारी होने से 
भाव-निक्षेप ही वस्तु है। अन्य सर्वे निक्षेप खर-विषाण ब्रत्‌ 
अवस्तु है । प्ृथु-बुध्न-उदर-आकारादि से कलित' 
जल आहररण आदि क्रियाकारी घट रूप को ही भाव-घट 
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मानता है, शेष नाम आदि घट इस नय को स्वीकार नहीं, 
क्योंकि यह नय शब्द-प्रधान है श्रौर चेष्टा लक्षण ही 'घट' 
शब्द का अर्थ है । 

नाम, स्थापना“ और द्रव्य-रूप “घट नही 'है, यह 
प्रतिज्ञा है ।: जल श्राहरशण आदि जो उसके कार्य है, 
वे कार्य उनसे नहीं हो सकते, यह हेतु 'है'। पट आदि 
की तरह; यह हष्टान्त है। भाव के सिवाय नाम आदि 
निक्षेप रूप घट, प्रत्यक्ष और अनुमान' दोनो से असिद्ध है। 

ऋणजुसूत्र-जय को सम्बोधित 'करके इब्द-नय कहता 
है--'जो कुम्भ नष्ट हो चुका है और जो अभ्रभी तक बना ही 
नही, वह्‌ घट जंब कि तुम्हे श्रभीष्ट नहीं है, क्योकि उनसे 
कोई प्रयोजन सिंद्ध नही होता, तब नाम आदि घट को तुम 
ने कँसे घट-रूप में मान लिया, क्योकि प्रयोजनाभाव दोंनो' 
में समान ही है'। यह है 'शब्द-नय' के सक्षेप मे रूप-रेखा । 


समभिरुढ-नय 


“पर्याय-शब्देष॒. निरुक्ति- भेदेन,- ६ 
- भिन्नमथ समभिरोहन्‌ समभिरूढः ,। 
| -“- प्रमाण-नय तत्त्वालोक, ७--३६, 


पर्यायशब्द-भेदेन, . भिन्ना्थस्याधिरोहणात । 
नयः समभिरूढः स्यात्‌, पू्वेवच्चास्य निश्चयः ॥ 
-- इलोक वातिक 
“जहाँ शब्द का भेद है, वहाँ श्र्थ का भेद अवश्य है। 
यह कहने वाला 'समभिरूढ-नय' है । शब्द-नय' तो श्रर्थ-मेद 
वही कहता है, जहाँ लिंग आदि का भेद होता है, परन्तु इस 


नय की दृष्टि मे तो प्रत्येक शब्द का श्रर्थ भिन्न-भिन्न ही 
होता है ।” 


$ शेर ६ 
समभिरूद-नय 


शब्द-नय की व्याख्या समाप्त होने के पश्चात्‌ अध्यापक 
ने समभिरूढ-नय की व्याख्या करने के लिए छात्रों को 
आज्ञा प्रदात की। आज्ञा पाते ही सातो छात्रों ने समभिरूढ- 
नय की व्याख्या इस प्रकार की--- 
प्रथम छात्र 
पहले छात्र ने कहा--- 
“ज ज सण्णं भासइ, त त चिय समभिरोहए जम्हा । 
सण्णतरत्यविमुहो तश्रो तश्रो समभिरूढो त्ति ॥--१ 
अर्थात्‌--शब्द-तय ने जहाँ एकार्थ वाची घट, कुट, कलश, 
कुम्म आदि अनेक शब्द स्वीकार किये है, वहाँ समभिरूढ-नय 
की मान्यता है कि--जो जिस वाच्य का वाचक है, उसका 
पर्यायवाची वाचक समस्त वाडमय में नही मिलेगा । जैसे-- 
“धर! जिस वाच्य का वाचक है, उसके “कलश, कुम्भ, आदि 
अन्य पर्यायवाची वाचक नहीं हो सकते । 


१--विशेषावश्यक भाष्य । 


ही क्‍जजन 
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भिन्न-भिन्न बब्दों के श्रर्थ भी भिन्‍त-भिन्‍न ही होते है 
एक नही । जैसे--'घटनात्‌ू घट.” इति। विशिष्ट चेष्टावात्‌ 
वाच्यार्थ को 'घट' कहते है । 

“कुट कौटिल्ये, कुटनात्‌ कौटिल्ययोगात्‌ कुठः' 
--यह व्युत्पत्ति 'कुट' शब्द की है । 

“उभ-उ भ प्रणे कुम्भनात कुत्सितपूर्णात्‌ कुम्भ -- 
यह व्युत्पत्ति कुम्भ गब्द की -है; |-इसः प्रकार घट, कुट, और 
कुम्भ इन तीनों में बव्द-मेद की तरह अ्थ-मेद भी है। एक 
अर्थ में श्रनेक शब्दों को प्रवृत्तिग्नही हो सक्तती ।. 

शब्द-तय को इज्ित- करते. हुए समभिरूढ-नय कहता 
है, कि जब आपने यह माच लिया कि--लिग्-मेद, कारक- 
भेद और वचन-भेद से ग्रथ-भेद होता है, तव ध्वनि-मेदं होने 
से--घट, कुट और कुम्म आदि गब्दो के अर्थ-भेद - आपको 
क्यो अमान्य है ? जब कि ध्वनि-मेद में यहाँ.भी समानता 
ही है। श्रत. हमारे मार्ग का अनुकरण आप को भी विना 
किसी सकोच तथा विना तकं-वित्क के कर लेना चाहिए । 
द्वितीय छात्र 

दूसरे छात्र ने कहा--एक-सज्ञा-समभि रोहणात्‌ 
समभिरूढ १ 

विरुद्ध लिंग श्रादि योग से जैसे वस्तु मे भिन्‍नता भरा 
जाती है, वेसे ही सज्ञा-मेद से भी आती है। संनज्ञा-मेद तो 
संकेत कर्त्ताग्नों के द्वारा प्रयोजन-वश हो किया जाता है, वे 

१-सन्मत्ति तर्क टीका । 
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कि बिना प्रयोजन के, अन्यथा" अनवस्था दोष का प्रसंग श्रा 
जाएगा। जिस प्रकार वस्तु के सज्ञा-वा्चेक शंब्द हैं, उसी 
प्रकार ही उनके अर्थ भी हैं। अतः एक अर्थ के अनेक 'सक्ञा- 
वाचक' नेही हो सकते । शब्द-तय की यह मान्यता है कि--- 
'पर्यायवाचक एक लिंगी शब्द 'भिन्न होते 'हुए “भी एक अर्थ के 
द्योतक हैं, यथा+-भअमरा *; 'तिर्जरा.;! दिवा/, आदि का एक 
देव अथे है । | 2 कयक8 2 0 2 क जीत -ऊ 

, समभिरूढ-नंय का अभिमत हैं कि--अमरा', निज्जेरा. 
और “देवा “, इन तीनो का 'अर्थ व्युत्पत्ति के असुर्सार भिन्‍न- 
भिन्न हैं--एक नही । हो न 

न सख्रियन्तेषपर्याप्त-काले थे तेड्मरं[, अथवो- 
न ज्ियन्ते' हननादपि' ये तेइस रा:'-जिनकौ मृत्यु अपर्याप्त॑ 
काल में नही हों सकती, अथवा जों शस्त्र-अस्त्र आदि से भी 
नही मरते,' अपनी स्थिति पूर्ण होने से पहले जो नहीं 
मरते, उन्हे अमर' कहते है । 

* सतिजेरा निर्गंता जराया ये ते निर्ज रा:--- 
जो बुढापे के जाल से निकल गए, अथवा जिनके जीवन 
में व्यावहारिक दृष्टि से सदेव यौवन बना रहता हो, 'वे 
निर्ज रा-वाचक के वाच्यार्थ है! 

'दीव्यन्तीति देवा;,--दिवु' घातु-क्रीडा, विजि- 
गीषा, व्यवहार, द्॒ति, स्तुति, मोद, मद, स्वप्न, कान्ति, 
तथा गति ; इन अर्थों में है। अत' इन लक्षणों से जो थुक्त 
है, वे देव कहलाते है । 

साराश यह निकला कि--अ्रमराः, निर्जरा:, और देवा ;: 


«आकर 
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ये तीनों ही भिन्न-भिन्न वाच्यार्थ के वाचक हैं, एक भ्र्थ के 
नही । क्योंकि जहाँ शब्द-मेद है चहाँ अथ-मैेद अवश्य है ॥ 
तृतीय छात्र 

तीसरे छात्र ने कहा--“पर्याय-शब्देषु निरुक्ति-मेदेन 
शिन्‍्तमर्थ समभिरोहन्‌ समभिरूढ:”-.. 2 

अर्थात्‌--जो पर्याय वाचक शब्दो मे निरुक्ति-भेद से अर्थ 
भेद को स्वीकार करता है, वह 'समभिरूढ-तय' है । 

शब्द-नय, जब कि शब्द-पर्याय की भिन्‍नता मे भी द्रव्य के 
अर्थ मे अभेद मानता है, तब समभिरूढ-नय झाब्द-पर्याय मे 
भेद होने पर भी द्वव्य के श्र्थ को भिन्न मानता है । जैसे-- 

शपालनात्‌ भरूप., नतृपालनात्‌ नृपः, राजते वेभवादिभिय स 

राजा”, झादि। शब्द-मेद से अर्थे-भेद मानना ही प्रस्तुत- 
तय का परम लक्ष्य है। यदि छाब्द-भेद से श्रर्थ-मेद नही 
माना जाए, तो “इन्द्र! और 'शक्र' दोनों शब्दों का अर्थ एक 
हो जाएगा । 

इन्द्र शब्द की व्युत्पत्ति---/इन्दनादिन्द्र!; श्र्थात्‌-- 
जो शोभित हो वह “इन्द्र' का वाच्य है, एव 'शकनाच्छक्र:', 
अर्थात्‌--जो शक्तिशाली हो, उसे “शक्र' कहते है। इसी प्रकार 
धपुर्दारणात्‌ पुरन्दर:'; श्रर्थात--जो नगर आदि का ध्वस 
करता है, वह “पुरन्दर' कहलाता है । 'वज््न पाणी यस्य स 
वज्ञपाणी; श्र्थात्‌--जिसके हाथ मे वज्र है, वह 'वज्भपाणी' 
कहलाता है। जब इन शब्दों की व्युत्पत्ति भिन्‍न-भिन्‍न है, 


तव इनका वाच्यार्थ भी भिन्‍न-भिन्‍न ही होना चाहिए । 


१--प्रमाण-नय तत्त्वालोक, 
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अस्तु, जो इन्द्र है--वह इन्द्र है। जो वज्रपाणि है-- 
वह वज्रपाणी है। जो पुरन्दर है--वह पुरन्दर है, और जो 
शक्र है--वह शक्र है । 

वास्तव मे न तो इन्द्र--शक्र हो सकता है, और न 
शक्र -पुरन्दर हो सकता है, अर्थात्‌-कोशकारो ने एक लिगी 
इन्द्र के पर्याय-वाचक शब्द दिए है, और शब्द-नय ने उन 
सब का अ्रर्थ एक माना है। परन्तु समभिरूढ-नय उन सभी 
पर्याय-वाचक हब्दो के अ्रर्थ भिन्‍त-भिन्‍त करता है। बस, 
यही दोनो मे अन्तर है । 
चतुथ छात्र 

चौथे छात्र ने कहा--सत्स्वर्थेष्वसक्रम. समभिरूढ.--१ 

ग्र्थात्‌--सत्‌ श्रर्थों मे सक्रम न होना ही 'समभिरूढ-नय' 
का अर्थ है । गे 

शब्द-तय काल, कारक, और लिंग आदि के भेद से ही 
अर्थ मे भेद मानता है । एक लिंग वाले पर्याय-वाचक शब्दो 
मे किसी प्रकार का भेद नही मानता। जेसे--'अवगत, 
ज्ञात, बुद्धं, इन सब का लिंग एक होने से श्रर्थ भी एक ही 
मानता है । शब्द-भेद के आधार पर शअ्रर्थ-भेद करते वाली 
बुद्धि जब कुछ और आगे बढ जाती है, और- -व्युत्पत्ति के 

ए॑ ग्राघार पर पर्याय-वाचक शब्दो मे अर्थ-सेद मानने के लिए 
तैयार हो जाती है, तब 'समभिरूढ-नय' का श्रवतरण होता 

है । व्युत्पत्ति-वाद का विकास समभिरूढ-नय के समर्थकों ने 

१--त त्वार्थ भाष्य । 
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किया है| यह नय कहता है कि--केवल़ काल आदि के 
भेद से भर्थ-मेद मानना ही पर्याप्त, नही है, अपितु ब्युत्पत्ति- 
मूलक घब्द-मेद से भी ग्र्थ-मेद मानना चाहिए | 

प्रवन--वाच्य कितने हैं ? श्रौर वाचक कितने ? 

उत्तर--वाच्य श्रनन्तानन्त हैं, - और वाचक केवल 
सख्यात ही है, असख्यात व अनन्त नही ।- 

व्श्वि की जितनी भी भाषाएँ है, उन सभी के समस्त 
शब्दों को यदि कल्पना से एकत्र किया, जाए, तो भी 
गव्द-समूह समुद्र की तरह सख्यात की बेला को अतिक्रम 
नही कर सकता। 

प्रशन--प्रव यह नया प्रइन पैदा हो सकता है कि क्‍या 
श्रुत-जान से अनन्त पर्याय जानी जा सकती है? यदि 
श्रुत-जान का विपय अनन्त है, तो 'फिर सख्यात शब्दों से 
अनन्त अ्र्थों का बोध कंसे हो सकता है ” 

उत्तर--श्रुत-नान दो प्रकार का है---(क) अ्रभिलाप्य, 
और (ख) अनभिलाप्य | जो अभिलाप्य' है, उसका 
ज्ञान गब्द के द्वारा हो सकता है | तथा जो अनभिलाप्य' है, 
उसका नहीं । अभिलाप्य से अ्रनभिलाप्य श्रत-जान श्रनन्त 
गुण है । समवायाग' तथा “नन्‍दी' सूत्र मे एक पाठ आता है- 
“दिद्विवायस्स सखेज्जा अक्खरा, अणखांता गमा, शअ्र॒णंता 
पज्जवा”, , दृष्टिवाद में श्रुत-ज्ञान का आमूल-चूल 
वर्णाव आता है, जवकि उसमे भी 'सखेज्जा श्रक्खरा अ्रणता 


गमा' ,बतलाया ,है,, तव अन्य शास्त्र-ग्रन्य तो उसके आगे 
नगण्य से हैं । 


संपघ्भिरढ-दय [ १४३ 


प्ररन--अव रहा यह प्रश्न कि--सख्यात अक्षरों से 
अनस्त श्रर्थों का ज्ञान कैसे हो सकता है ? 

उत्तर---जैसे लोकाकाग असख्यात्त प्रदेशात्मक है | फिर 
भी उनमे अनन्त द्रव्य समाए हुए है, वेसे ही सख्यात शब्दों 


में भी अनन्त अर्थ समाए हुए है। यह बात आगम प्रमाण 
से प्रमाणित होने से सर्वेधा ग्राह्म है 


पंचम छात्र 

पाँचवे छात्र ने कहा--“असक्रमगवेषणापरोउ्ध्यवसाय 
विशेष: समभिरूढ: ॥--१ 

अर्थात्‌ू--जों विचार, गब्द की 
अर्थ-मेद की कल्पना करता हैं, 
कहलाता है । 

अवब्द-नर्या यदि लिंग आदि के भेद से अर्थ-भेद को 
स्वीकार करता है, तो सन्ना-भेद से मी अर्थ-मेद को स्वीकार 
क्यों नही करता ? 'समभिरूढ-नय' अब्द-तय से कहता है, 
यदि तुम ऐसा कहोगे कि-घट, कुट और कृम्भ आदि छाव्दों 
का अनुशासन वल से एक मे सकेत ग्रहण हो जाता है, तो 
+ऋजुसूत-नय' से ग्रहण किया हुआ सकेत-विजेष पर्यालोचन 
से क्यो नही छोड देते ? 

जब्द-तय कहता है कि--जिस रूप से जिस पदार्थ का 
बोध होता है, उसी रूप से उसकी पद-श्कक्ति है। घट-पद 
की तरह कुट-पद से भी घट रूप अर्थ का बोध होता है। 
अत सिद्ध हुआ कि घट, कुट और कुस्म झ्ादि एक घट 


व्युत्पत्ति के आधार पर 
वह 'समभिरूढ -नय? 


क्लर्क ++ 


१४४ | नय-वाद 


रूप अर्थ के वोधक होने से इन्हे पर्यायान्तर कहना युक्ति- 
सगत ही है। 


समभिरूढ़-तय कहता है कि आपका यह कहना युक्ति- 
युक्त नही है ; क्‍योंकि 'घट चेष्टायां' धातु से 'घट' शब्द 
वना है । 'कुट कौटिल्ये' धातु से 'कुट' शब्द बना है; जबकि 
दोनों शब्दों की व्युत्पत्ति भिन्न-भिन्न है, तो वाच्यार्थ भी 
भिन्‍न-भिन्‍न ही होने चाहिएँ--एक नहीं। जिस प्रकार तन्तुओ 
से 'पट' बना है , मिट्टी से 'धर्ट' बना है, श्रौर दोनों के उत्पन्न 
होने के उपादान कारण भी भिन्‍न-भिन्‍न है, उसी प्रकार 
घट, कुट और कुम्भ आदि दाव्दो की व्युत्पत्ति के प्रकार भी 
भिन्‍न-भिन्‍न ही है, तथा वाच्यार्थ भी भिन्न हैं। यदि तुम ऐसा कहोगे 
कि--ब्युत्पत्ति-ज्ान के बिना भी पदार्थ का बोध हो सकता 
है, तो यह कथन भी युक्ति-सगत नही है, क्योकि अ्रन्य किसी 
स्थल में किसी एक जब्द की निष्पत्ति के प्रकार अनेक होने 
से व्युत्पत्ति-ब्ञात के बिना वाच्यार्थ का बोध कंसे हो सकता 
है ” उदाहरण के रूप मे लोजिए-- 

जैसे कि 'कुपति' एक शब्द है, इसकी ब्युत्पत्ति हैं" 
'कु-पृथ्वी तस्या. पति कुपति. अ्रथवा “कृत्सित. पति: 
कृपति.' , श्र्थात्‌--व्युत्पत्ति के श्रनुसार ही वाच्यार्थ का 
बोध हो सकता है । 

दब्द-नय--ऐसा करने से तो पारिमापिक शब्द की 
अनर्थकता सिद्ध न हो जाएगी ? ह 

समभिरूढ़-तय--हो जाने दो, हमें इससे क्‍या चिन्ता ? 
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क्योंकि एक स्थान पर ऐसा कहा भी गया है---“पारिभाषिकी 
नार्थतत्त्व ब्रवीति ।” 

शब्द-नय--यदि श्रर्थ-बोधकत्व. मात्र में पदत्व भाव 
पाया जायगा, तो यह इच्छा शब्द-सकेत से भी अभिव्यक्त 
हो सकती है, तो फिर दोनो मे विषमता ही कया है ? 

समभिरूढ-नय--पदों का स्वभाव है कि व्युत्पत्ति के 
निमित्त से अर्थ का बोध कराना, एवं यह इच्छा शब्द-संकेत 
से अस्वभाव-भूत धर्म का ग्रहण होता है। यही इन दोनों मे 
विषमता है । रे 

शब्द-तय--जिस प्रकार नानार्थक पद मे “अर्थ” सक्रम 
हो जाता है, उसी प्रकार अर्थ मे भी पद” सक्रम हो जात्ना 
चाहिए , अर्थात्‌ृ--जैसे एक पद मे अनेक अर्थ समवेत है, 
वैसे ही एक श्रर्थ में अनेक पदो का सक्रम हो जाता है, फिर 
इसमे क्‍या हानि है ? 

समभिरूढ-तय--'श्र्थ/ की तरह “पद' का सी क्रिया के 
उपराग से सक्रम हो जाता है; श्रर्थात्‌-पद मे पद का 
सक्रम हो जाता है। किन्तु अर्थ का सक्रम नही होता ; जेसे-- 
(हरी) यह पद द्विवचनान्त है। 'हरि', हरि श्ौ' ; यहाँ पद 
सारूप्येण एक शेष करके हरी” ऐसा रूप बना । यहाँ एक पद 
का दूसरे पद मे 'सक्रमरण हो गया, किन्तु पद-सक्रम से अर्थ-सक्रम 
नही हुआ । 
षष्ठ छात्र 

छठे छात्र ने कहा--“सम्यक्‌ प्रकारेश पर्याय-शब्देशु 
निरूक्तिमेदेन अ्रथमभिरोहन्‌ु समभिरूढ ।” 

१२० 


जज बल 


श्थ ] 'नय-वाद “- 


अ्रंथत्‌-जों पर्याय, जिस «अर्थ के योग्य - हो, उस 
पर्याय को उसी अर्थ में अलग-अलग स्वीकार - करना 
तथा जब्द के श्रर्थ की व्युत्पत्ति से लक्ष्य रखना--यह 
समसिरूढ-नय का ध्येय है। जैसे--जिस पदार्थ या वस्तु मे 
'घट शब्द की ध्वन्ति होती हो, उसे ही 'घट' कहेगा, खाली 
को नही । 


अस्तुत नय एक शब्द से अनेक वस्तुओ को 'वाच्य' नहीं 
मानता हूं, अर्थात्‌--कहने वाले के शब्द का जो अर्थ और 
अभिग्नाय होता है, उसे तो 'वस्तु' मानता है, और शेष को 
अवस्तु ; जैंसे--किसी ने कहा--“योगीश्वर ! अइव दौड्ता 
इसका निग्नह करो ।” इस वाक्य मे 'अरव' शब्द के दो 
अर्थ होते हैं--'घोडा' और मन! । परन्तु कहने वाले का 
तात्यय साधु के सम्बन्ध में 'मना से है। झत मन 
तो वस्तु है, और अश्व “अवस्तु'। इसी प्रकार 'धर्म' 
शब्द के कहने पर धर्माल्तिकाय, श्रत-धर्म और चारित्र-धर्मं की 
विवक्षा मे समभिरूढ-नय बोलने वाले के शब्द का 
अभिप्राग्य लेकर, जो अर्थ ,प्रसगानुसार अभिमत हो, केवल, 
उसे ही धर्म” मानता है, अन्य धर्म को 'घ नही मानता है 
अर्थात्‌--कहने वाले की मनोगत वस्तु को ही वस्तु स्वीकार 
करना, इस नय का अभीष्ट लक्ष्य है । 


वस्तुत: शब्द” तो आधार है, और मानसिक अपिप्राय 
'आाधेय'-है.? वहाँ झब्द-तय यह- आशका प्रस्तुत करता है. 
कि--तुम्हारे कथन मे, औरं-हमारे- कश्वव से,क्या श्रन्तरू है? 


समभिरूढ-तय [ (४७ 


इसका उत्तर समभिरूढ देता है कि--शब्द' का अश्रे 
तो अन्य वस्तु मे भी प्राप्त होता है। जैसे--.'गौ. शब्द का 
अर्थ 'वृषभ' के अतिरिक्त आदित्य, 'स्वर्ग,, (जल, “रहिस/ 
हष्टि,, बाण, तथा “वज्रञ' ; अर्थात्‌ू--गच्छतीति गौ “-- 
गमन क्रिया करने वाले अनेक अ्र्थों में घटित हो जाता है. 
यह तो आपका अभिमत है, किन्तु अभिप्राय-युक्त आधार 
वस्तु' के अर्थ को ही “वस्तु' मानना हमारा अ्रभिप्रेत है। 
बस, यही दोनो में अन्तर है । 
जिस प्रकार शब्द-पर्याय में भिन्नता होते हुए भी शब्द- 
तय एक ही अर्थ मानता है, वेसे ही अनेक अर्थों का आधार- 
रूप एक जणब्द भी मानता है, परन्तु समभिरूढ-नय भिन्न- 
भिन्न पर्याय-वाचक शब्दों का अर्थ भिन्न-भिन्न मानता है, 
, और नानाथेक शब्द का एक समय में एक ही अर्थ मानता 
है, उसे ही अभिप्रेत वस्तु मानता है, शेष श्रर्थों को “अवस्तु' । 
सप्तम छात्र 
सातवे छात्र ने कहा--“वत्थुओ सकमरणं होइ अवत्थु 
शा य समभिरूढे ।--१ ] 
श्र्थात्‌-वस्तु का अन्य किसी वस्तु में सक्रमण होनां 
असभव है 
'जीव हक सर प्रणी, भूत, सत्त्व, विज्ञ, चेता 
आत्मा, पुदुग ' कर्त्ता, विकर्त्ता, 'जन्त, 
स्वयभ्षू, सशरीरी, ज्ञाता, तथा अन्तरात्मा' जा 8 


5 


'--अनुयोगं द्वार सूत्र.) 


ईंडं८ | नय-वाद 


के मत से ये एक जोव-द्रव्य की सज्ञाएँ है | किन्तु समभिरूढ- 
नय पूर्वोक्त शब्दों के श्रर्थ को व्युत्पत्ति के अनुसार भिन्न- 
भिन्न करता है, अर्थात्‌-- 

प्रस्तुत नय के मत में विश्व भर के सभी कोशो में एक 
शब्द का पर्यायन्‍्वाचक दूसरा शब्द नही मिलेगा, अ्र्थातू-- 
जीव” और “आत्मा' शब्द मे एकरूपता लाना नितान्त 
असभव है। जंसे 'श्रात्मा' शब्द के स्वर और व्यजन 'जीव' 
शब्द से सक्रम नही होते, वेसे ही 'जीव' शब्द के स्वर और 
व्यजन आत्मा” छब्द में सक्रान्त नही होते, तथा जिस श्रर्थ 
की सज्ञा 'जीव' है, उसको सज्ञा आत्मा नहीं हो सकती । 
जिस श्रर्थ की सज्ञा आत्मा' है, उसकी सज्ञा 'जीव' नही हो 
सकती हूं । 

इसी प्रकार 'नन्दी सूत्र' मे या /तत्त्वार्थ सूत्र' मे मति, 
स्मृति, सज्ञा, चिन्ता आदि शब्द, शब्द-नय' के मतानुसार 
एक लिगी होने पर एक श्रर्थ के पर्याय-वाचक दछाब्द हैं। 
परन्तु समभिरूढ-नय, सज्ञा-भेद से पूर्वोक्त शब्दों के 
श्र्थ-भेद मानता है। इसी प्रकार श्रन्यान्य उदाहरण स्वय 
विज्ञय है । 

जिस प्रकार धर्मास्तिकाय, श्रधर्मास्तिकाय, आकाशास्ति- 
काय, जीवास्तिकाय, और पुद्गलास्तिकाय, इन पाँचो द्रब्यो 
का एक-दूसरे के साथ सम्बन्ध होते हुए भी ग्रुण भर 
स्वभाव का आदान-प्रदान नहीं होता, उसी प्रकार 'जीव' 
के साथ अनादि काल से कार्मण पुद्गल बद्ध होने पर भी 


समभिरूढ-नय [ १४६ 


जीव' का 'अजीव' के रूप मे सक्रमण नहीं होता, और न 
कार्मण पुदगल ही 'जीव' रूप मे संक्रान्त होता है ! 
प्रशन--जव किसी रासायनिक प्रयोग से ताम्र का स्वर, 
या पारस के स्वर्श से लोहा स्वर्ण हो जाता है, तब आपके 
कथनानुसार क्या त्ताम्री या लोहा! स्वर्ण के रूप में 
सक्रान्त नही हुआ ? यदि कहो, नही होता, तो यह प्रत्यक्ष 
विरोध है। यदि कहो, “सक्रान्त हो जाता है, तो यह 
आगम विरोध है । एक स्थान पर भी विरोध भा जाए, तो 
फामू ला गलत सावित हो जाने से वह फार्मूला--फा्मू ला 
नही रहता । यदि दो प्रमाणो से प्रयोग गलत साबित हो 
जाए, तो कहना ही क्‍या ? अत इस विरोध का परिहार 
करिए ? 
उत्तर--सक्रमण होने के जो-जो उदाहरण आपने दिए 
हैं, वे अन्चय और व्यतिरेक से विपरीत हैं। 'लोहा' पारस 
के स्पर्श से स्वर्ण! बन जाता है, किन्तु यह तो उसकी पर्याय 
है । वस्तुत पर्याय तो परिवर्तित होती हो रहती है | पर्याय 
तो विश्वसा से भी परिवर्तित होती है, तथा प्रयोगज से भी | 
यदि लोहे का पारस बन जाता, और पारस का लोहा बन 
जाता, तो इसे हम कथचित्‌ संक्रम कह सकते है--सर्वथा 
नहीं, किन्तु ऐसा होता नही । 
प्रशन--डहुग्ब मे दधि मिश्रित कर देने से वह दुग्ध दक्ि 


के रूप में सक्रान्त हो जाता है, यह उदाहरण तो शन्‍न्वय से 
व्याप्त है ? 


५० ] ” नयश्वाद 

 उत्तर--श्रापका यह कथन भी थुक्ति-युक्त नही, क्योंकि 
सजातीय में सक्रम हो जाना, तो पर्याय है । विजातीय में 
पक्रम तीत,काल मे।भी नही हो... सकता । वर्ण, गन्ध, रस 
भर, स्पर्श -का परिणमन होना, पुदगलास्तिकाय. की, 'गुण 
पर्याग्र”' है; तथा सस्थानों मे परिणमन होना (द्रव्य पर्याय 
है। जिनके ,उदाहरण, आपने, दिए है, वे. समस्त -पुदुगूल 
हव्य' के है।, एक. वर्ण, गन्ध, रस, स्पर्श और सस्थान का, 
दूसरे वर्ण, +गन्ध, रस, स्पर्श और, सम्थान में परिणत होना 
तो पर्याय्-है 4 - अर ते 

£ जिस; भ्रकार पुदुगलास्तिकाय का, किसी समय भी धर्मास्तिकाय 
यु....जीवाक््तिक्ाय,झआदि में सक्रम नही होता, उसी प्रकार _एक 
शब्द का दूसरा सजातीय शब्द न होने से कथचित्‌ भी सक्रम 
नही, हो. सकता, भ्ौर _विजातीय शब्द का सक्रम तो होना 
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हो, मसस्भव हैं। इन्द्र” का. 'शक्र' में सक्रम नही हो सकता, 


शक का “इन्द्र” मे नही हो सकता । श्र्थाव्‌--'इन्द्र! कभी भी 
'शक्त” नहीं हो सकता, और न 'शक्र” कभी “इन्द्र! हो सकता 
| यह है (सर्ममिरूद-तय' का अभीष्ट मत । ५ रा. है 
भ्रध्यापक . 


,... खतरों का वक्तव्य सुनकर श्रध्यापक ते अपने विचार 
ईर्स प्रकार प्रस्तुत किए ४ 

-, रस छात्रों ! यद्यपि तुम सब ने समभिरूढ-नय के विषय 
में धहुत कुछ विवेचन किया है, ' तथांपि प्रसंगानुसारे अपूर्रा 


विषय को पूर्ण करने के लिए मुझे भो कहना कुछ श्रावश्यक 


है । अतः सावधान होकर सुनो-- हे 


समभिरूढ-नय [ १५१ 
समभिरूढ-नय व्याकरण शास्त्र की व्पुत्फत्ति - के अनुसार 
मिन्न-शित्रें पर्याश्न शब्दों के भिन्‍न-भिन्‍त, अर्ये-होने से: पदार्थों को 
भिन्न-भिन्न मानता है , अर्थातृ-जितने- भी पर्यायवाची . शब्दों के 
नाम है, उतने ही' वस्तु-मेद और अर्थ-भेद इस नय,के मत.से मानेः 
जाते है। क्योकि इस नय*का अर्थ केवल: अभिधेय, ही नही -है, 
अपितु पर्यायवाचक'शब्द भी है, फिर भी उन हांडदो, के. भिन्‍त- 
भिन्‍त श्रथों को स्वीकार करना; इस नय-का मुख्य लक्ष्य है । 
यदि पर्यायवाची कोश की दृष्टि से एकार्थवाचक कहे जाने 
वाले 'शब्द'! और “पर्याय' के भेद-होने पर भी वस्तु-का मेद .न 
माना जाएं तो' फिर भिन्नार्थवाचक पर्या्न-मेद और शुब्द-भेद के 
होने पर भी वस्तुओं क' भेद न होना चाहिए। जैसे-'घट' और (पर्दा 
ये दोनों ही पदार्थ भिंनत-भिन्‍न पर्यायो और भिन्‍न-भिन्नः शब्दों 
वाले है । यदि अर्थ-मेद न माना जाएगा, तो यक्त, दोनो, का, 
भैंद भी सिद्ध न हो 'सकेगा" अतएव इस>नय के मत-मे शब्द- 
भेद के द्वारा वस्तु के अर्थ-भेद का होना अनिवार्य मान्ा-गया 
है | म्ह न्ञय किस्ली व्रस्तु को अंश-मात्र गुण-न्यून -होने पर, 
भी उसे -पूर्ण वस्तु मानता है; - जैसे . 'जुनगरा, मनोनीत 
राष्ट्रपति” को भी राष्ट्रपति! मानता है.। ५ 77 5,- #ह 
दूसरा उदाहरण देखिए>-एक - विद्यार्थी: बी० ए०, बी० 
टी में सर्वे प्रथम पास हुआ “है और, . शिक्षामन्त्री ने: ड्से 
अंमुक तारीख को अ्रसुक हाई-स्कूल मे प्रधान अध्यापक ,पद 
को सुशोभित करने.के लिए निर्देश दिया है। समभिरूढ-नय 
के अनुसार अभी से ही उसको +प्रधान अध्यापक -क़ह - सकते 
है । इसी प्रकार जो आन्तरिक “युद्ध मे विजयी ,बर्तते- हुए 


उत्पन्त॑ दवधि-भावेन, 
ख, - .जष्ट  दुग्घवया पयः | 
' गोस्सलात्‌ स्थिर जान॑नू,. - _- 
स्याद्गाद-विद्‌ जनोडपि. क। ॥ 
४ ' -- उपाध्याय यश्योविजय 
“दूध, दधि-रूप से उत्पन्न हुआ है और दूध-रूप से नष्ट 
हुआ हैं, किन्तु गोरस़न-रूपं से स्थिर है--यह वस्तु तत्त्व का 
रहस्य कोई स्थाद्वाद-वेत्ता ही जात सकता है, अन्य नही ।” 


एवंभृत-नय 


क्रिथा-परिणताथ चेदेवस्थृतों नयो वरदेत्‌ । 


-- द्रव्यानयोग तकणां 


उत्पन्त  दधि-भावेन, 
-जष्ट _ दुखतया पयः | 
गोरसलात्‌ स्थिर जान॑न्‌, 
स्याह्माद-विद्‌ जनोडपि. कः ॥ 
. ' 77. -- उपाध्याय यश्मोविजय 
, . “दूध, दधि-रूप से उत्पन्न हुआ है और दृ्ध-रूप से नष्ट 
हुआ है, किन्तु गोरस़र-रूप से स्थिर है--यह वस्तु तत्त्व का 
रहस्य कोई स्थाद्वाद-वेत्ता ही जान सकता है, अन्य नही ।” 


एवंमूत-नय 


| 42 है ऐ ७ ० नयो दे पु 
क्रिय-परिणताथ बेदेवम्भूतों नयों वदेत 
“ __ द्रव्यानयोग तकेर्णा 


“एकम्भूतस्तु. सर्वत्र, व्यंजनाथ-विशेषणः । 
राज-चिन्हे यथाराजा, नान्‍्यदा राज-शब्द-भाकू ॥ ” 
--नयोपदेश, ३९ 
“जिस काल में जो क्रिया हो रही है, उस काल में उस 
उक्रैया से सम्बद्ध विशेषण किवा विशेष्य नाम का व्यवहार 
कराने वाला विचार 'एवंभूत-नय” कहलाता है ।” 


एवभ्रूत-तय [ १५६९ 


पीछे पूर्वोक्त शब्दों का प्रयोग करना “इस नय को 'मान्य 
नही है | 
द्वितीय छात्र 

दूसरे छात्र ने कहा--व्यञ्जनार्थयोरेवे भूत: ।--१ 

: अर्थात्‌ृ--व्यंजन' शब्द और 'अर्थअ्रभिधेय , इन दोनों 

का यथार्थ कथन करने वाले अध्यवसाय को 'एवभूत-लर्य 
कहते है । वस्तुत. इस शब्द का वाच्यार्थ यही है और इस 
अर्थ का प्रतिपादक भी यही शब्द है | इस तरह से वाच्य और 
वाचक के सम्बन्ध की अपेक्षा रखकर ततृक्रिया विशिष्ट 
वस्तु के ग्रहण करने को 'एवशूत-नय” कहते हैं, अथवा 
वाचक और उसके वाच्य की परस्पर मे अपेक्षा रखकर, 
, ग्रहण करने वाले अध्यवसाय को “एवशूत-तय' कहते है । 

विशेष रूप से गहराई मे जाने वाली बुद्धि, जब अंत 
तक गहराई में पहुँच जाती है, तव वह विचार करती है 
कि--यदि व्युत्पत्ति-मेद से अर्थ-मेद माना जा सकता है, तब 
तो ऐसा भी मानना चाहिए, कि जब व्युत्पत्ति-सिद्ध अर्थ 
घटित होता हो, तभी उस शब्द का वह अर्थ स्वीकार करना 
चाहिए, अन्यथा नही । 

इस कल्पना के अनुसार किसी समय रॉज-चिन्हो से 
शॉंभित होने की योग्यता को धारण करना, अथवा भनुष्य 
रक्षण के उत्तरदायित्व को प्राप्त कर लेना, इतना मात्र ही 
'राजा' यां 'नृप कहलाने के लिएं पर्याप्त नही, अ्रपितु राजा 


१--तत्त्वार्थ भाष्य 


१४८ ] नय-वाद 


में ही वह 'इन्द्र' गब्द का वाच्य है, उससे रहित काल मे 
नही । 


यद्यपि भाष्य आ्रादि व्याकरण-शास्त्र के ग्रन्थों में जाति, 
गुण, क्रिया, सम्बन्ध और यहच्छा, पाँच प्रकार की शब्द- 
प्रवुत्ति कही है, तथापि वे सब व्यवहार मात्र ही है-- 
निरचय से नहीं। समभिरूढ-नय व्युत्पत्ति-मेद से श्र्थ-मेद 
तक ही सीमित है, किर््तु एवश्रूत-नय कहता है कि-->जव 
व्युत्पत्ति-सिद्ध अर्थ घटित होता हो, तभी उस “ब्द'-का वह 
'अर्थी मानना चाहिए। जिस शब्द का जो अश्र्थ होता हो, 
उसके होने पर ही शब्द का प्रयोग करना, 'एवशूत-नय' है । 
जैसे जो गोभित होता है, वह “इन्द्र' है। इस व्युप्पत्ति को 
दृष्टि मे रखते हुए, जिस समय व्ह इन्द्रासन पर शोभित हो 
रहा हो, उसी समय उसे 'इन्द्र' कहना चाहिए । शक्ति का 
प्रयोग करते समय उसे 'गक्र' कहना चाहिए, इन्द्र! नही । 
इन्द्राणी के साथ क्रीडा करते समय उसे “'गचीपति' कहता 
चाहिए। आगे-पीछे अन्यकाल में शचीपति' का प्रयोग करना 
इस नय को श्रभीष्ट नही है। 


वारिज्य करते हुए को 'वरितक्‌” कहना, भक्ति करते 
हुए को 'भक्त' कहना, सेवा. करते हुए को सेवक” कहनां, 
तप करते हुए 'तपस्वी” कहना, मचन करते हुए को 
मुनि! कहता, -तथा , अनुप्रेक्षाप्वंक अ्रध्ययन्त करते हुए को 
अध्येता' कहना ही इस नय को अभ्रभीष्ट है। आगे और - 


'एवमूत-तय [ १६१ 


- 5 अ्र्थात्‌ू--जो शब्द” को अर्थ से और “अर्थको शब्द से 
विशेषित करता है, वह -'एवभूत-नय” है । जैसे--'घट' शब्द 
चेष्टा अर्थ वाली 'घट” धातु. से बना है। अत. इसका अर्थ 
यह है कि-जो जल-धघारण आदि क्रिया की चेष्टा करता है, 
वह <घट' है । न्‍ 

इसलिए एवंभूत-नय के मंत से “'घटः अर्थ तभी “घट' 
शब्द का वाच्य होगा, जवकि वह जल-घारण आदि क्रिया 
करता हो, अन्यथा नहीं । इसी प्रकार जीव को तब ही सिद्ध 
कहा जा सकता है, जब वह समस्त कर्मो का स्वेथा विलय 
करके मोक्ष में विराजमान हो जाए। तात्पयें यह है कि 
एवभूत-नय से उपयोग-सहित क्रिया की प्रधानता है । इस 
नय के मत से वस्तु तभी पूर्णो होती है, जेवकि वह अपने 
सम्पूर्ण गुणों से युक्त हो । 
चतुथ छात्र 
चौथे छात्र ने कहा--यत्करिया-विशिष्ट शब्देनोच्यते 
तामेव क्रिया कुवेद एवभूतसुच्यते” --१ 

अर्थात्‌--जिस क्रिया का जो बोधक जब्द है, उसी क्रिया 
की करते हुए वस्तु को वस्तु मानने वाला 'एकभूत-नय' है। 
समभिरूढ-नग्न .इल्धनादि ,क्रिया के होने यान होने पर “इन्द्र 
आदि को इन्द्र आदि शब्दों के वाच्य मान लेतू है, क्योंकि वे 
शब्द भपने वाच्यो च्यो्‌ के लिए रूढ हो. चुके-है । परन्तु एवमत- 
तय , इन्द्रादि को. इन्द्रादि शब्दों के वाच्य तभी मानता है, 


१--नय रहस्य प्रकरण । 
११ 
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तो उसी समय कहलाने योग्य है, जबकि सचमुच राज-दण्ड 
को धारण करता हुआ उससे शोभायमान हो रहा हो | इसी 
प्रकार 'नृप' तब कहना चाहिए, जब वह प्रजा का रक्षण 
कर रहा हो । 

ग्र्थात्‌--किसी व्यक्ति के लिए “राजा या नृप' शब्द 
का प्रयोग करना तभी ठीक होगा, जबकि उसमे शब्द- 
व्युत्पत्ति से सिद्ध हुआ श्रर्थ घटित हो रहा हो | इसी रीति 
से जब अ्रध्यापक पढ़ा रहा हो, तभो उसे “अध्यापक कहा 
जा सकता है । जव ॒तन्‍्तुवाय वस्त्र बुन रहा हो, तभी उस्ते 
'तन्तुवाय' कह सकते है, अन्यथा नहीं । इसी प्रकार साधना- 
परायण व्यक्ति को 'साधक,' श्रध्ययन परायण व्यक्ति को 
अ्रध्येता' कहा जायगा । 

साराश में यह कथन पर्याप्त है कि जब भी कोई क्रिया हो 
रही हो, उसी समय उससे सम्बन्धित विशेषण या विशेष्य नाम 
का व्यवहार करते की मान्यताएँ 'एवभूत-तय' की कहलाती हैं । 
तृतीय छात्र 

तीसरे छात्र ने कहा---“व्यञ्जनार्थ विज्येपान्वेषणुपरो- 
ध्ध्यवसायविशेष एवश्त.. --१ 

श्र्थात्‌ू-- “जो विचार शब्द से- फलित होने वाले अर्थ 
के घटने पर ही उस वस्तु को उस रूप में मानता है, 
अन्यथा नहीं, वह 'एबभूत-नय है।” 

, शब्द से कही हुई क्रियादि चेष्ठाओं से युक्त वस्तु को ही 

शब्द का वाच्य मानने वाला एवभूत-नयः है। 
.._ १--तय रहस्य प्रकरण | 


एवभृत्त-नय [ १६१ 


5 गअर्थात्‌--जो शब्द'को अर्थ से और अथ को शब्द से ' 
विशेषित करता है, वह 'एवूत-नय' है। जेसे---'घर्ट शब्द 
चेष्टा अर्थ वाली 'घट' - धातु: से बना है। अतः इसका अर्थ 

है कि--जो जल-धारण आदि क्रिया-की चेष्टा करता है, 
वह घट! है । 

इसलिए एवभूत-नय के मत से “घट' अर्थ तभी 'घट' 
शब्द का वाच्य होगा, जबकि वह जल-धारण आदि क्रिया 
करता हो, अन्यथा नहीं । इसी प्रकार जीव को तब ही सिद्ध 
कहा जा सकता है, जब वह समस्त कर्मो का सर्वथा विलय 
करके मोक्ष मे विराजमान हो जाए। तात्पर्य यह है कि 
एवसूत-नय॑ में उपयोग-सहित क्रिया की प्रधानता है। इस 
नय कें मत से वस्तु तभी पूर्ण होती है, जेवकि वह अपने 
सम्पूर्ण य्रुणों से युक्त हो । 


चतुर्थ छात्र । 
.. चौथे छात्र ने कहा--“यत्क्रिया-विशिष्ट छब्देनोच्यते 
तामेव क्रिया कुवंद एवभूतमुच्यते ।--१ , 


भ्र्थात्‌--जिस क्रिया का जो बोधक घछब्द है, उसी क्रिया 
का करते हुए वस्तु को वस्तु मानने वाला 'एवभूतत-नय' है । 
समंभिरूढ-नम् इस्दनादि ,क्रिया के. होने या ने होने पर .'इन्द्र' 
आदि को ,इन्द्र आदि शब्दों के वाच्य मान लेता है, क्योकि वे 
गब्द भ्रपने वाच्यों के लिए रूढ-हो- चुके हैं | परन्तु एवभूत- 
नय , इन्द्रादि को. इच्द्रादि शब्दों के वाच्य तभी माचता है 


१--नय रहस्य प्रफरण । 
११ 
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जवकि वे इन्दनादि क्रियाओं में परिणत हो । जेसे--एवभूत- 
तय 'इन्दन! क्रिया का अनुभव करते सभय ही “इन्द्र को 
इन्द्र छब्द का वाच्य मानता है, और 'शक्क' क्रिया मे परिणत 
होने पर ही 'शक्‌' को झक्‌ शब्द का वाच्य स्वीकार करता 
है, अन्यथा नही । इस सम्बम्ध मे यह कहा भी गया है कि“ 
“यदेवार्थक्रियाकारि, तदेव परमार्थ सत्‌ । 
य्चनार्थ क्रियाकारि, तदेव परतो5प्यसत्‌ ॥।* 

अर्थात्‌--जो श्रर्थ क्रियाकारी है, वही परमार्थ मे सत्‌ 
है, और जो अर्थ क्रियाकारी नही है, वह असत्‌ । चुम्बक 
को 'चुम्बक' तभी कहा जा सकता है, जबकि वह ॒ लोहे को 
आ्राकपित कर रहा हो। आगमधर को “आगमधर' तभी 
मानता है, जबकि उसके योग श्रौर उपयोग आगम मे ही 
संलग्न हों, अन्यथा नही । 

यह नय अनुप्रेक्षा को स्वाध्याय मानता है। वाचना, 
पृच्छुना, पर्यटना तथा धर्म-कथा को नही । जिस विषय की 
अनुप्रेक्षा की जा रही हो, उसी को आ्रागम” मानता है। जब 
ज्ञान में उपयोग लगा हुआ हो, तभी उसे 'ज्ञानी' मानता है । 
जब दर्शन मे उपयोग लगा हुआ हो, तभी उसे दशेनी' 
मानता है | जव चारित्र की आराधना में उपयोग लगा हुआ 
हो, तभी उसे चारित्रवान” मानता है। तात्पर्य यह है कि 
समभिरूढ-तय ने वस्तु की जो सज्ञा स्वीकार की है, उसी 
को एवशूत-नय जिस वस्तु की जैसी सज्ञा है, यदि वह वैसी 
ही क्रिया करे, तो उसको वस्तु मानता है। क्रिया-रहित 
सज्ञा को वस्तु नहीं मानता । 


एवशूत-तय [ १६३ 


पंचम छात्र 

पाँचवें छात्र ने कहा-- 

“वजण अत्य॑ तदुभयं एवशूओ विसेसेद ।--१ 

अर्थात्‌--जिसके द्वारा अर्थ व्यक्त किया जाए, उसे 
व्यंजन (शब्द) कहते है । वह व्यजन जिस अभिधवेय वस्तु 
को बतलाता है, उसे अर्थ कहते हैं । शब्दार्थ के मिलित रूप 
को तदुभय कहते है । अस्तु, जो शब्द अर्थ को विज्येषित 
करता हो, वह 'एवंभूतत-तय' है । 

एवं - इसी प्रकार, भरत >तुल्य , जेसा ,श्रर्थात्‌--जो 
पदार्थ अपने गुणों से पूर्ण हो, जिस क्रिया के योग्य हो, उसी 
से लगा हो--पअश्रर्थात्‌ वही क्रिया करता हो, और उसी 
क्रिया मे उसके परिणाम हो, उसे 'एक्भूत-नय” कहते है । 
जेसे-घड़ा पानी से भरा हो, घट-घट शब्द कर रहा हो, उसी 
समय एवशूत-तय उसे “'घड़ा' कहेगा, न कि घर मे पड़े हुए 
रिक्त घट को । वास्तव में देखा जाए तो जब विवक्षित भाजन- 
विद्ेष पाती से भरा हुआ हो, घट-घट शब्द कर रहः हो, 
ऐसी चेष्टा करने से ही उस भाजन-विजषेष की “घट' संचज्ञा 
प्रसिद्ध हुई है । जब वह घट वही क्रिया कर रहा हो, जिससे 
उसकी “घट सन्ञा प्रसिद्ध हुई, तभी एवशूत-नय उसे '“घट' 
मानता है। निश्चेष्ट पडे रहते से उसे 'घट' नहीं कहा जा 
सकता। एवंसूत-तय अशरीरी आत्मा को ही मुक्तात्मा मानताहै । : 

प्रशन---'जीव, नोजीव, अजीव, तथा नोभग्रजीव--- 
इस प्रकार से इन चारो मे यदि केवल शुद्ध पदका ही 

“१--अ्रनुयोग द्वार सूत्र । 7 
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उच्चारण किया जाए, तो नैगम आदि नयो में; सेशकिस-नय 
के द्वारा कौन-से श्र्थ का बोध कराया जाता है ? ' 
उत्तर--'जीवः ऐसा उच्चारण करने पर देथग्राही 
नैगम, समग्र ह, व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्द और समशिरूढ , इन 
नयों के द्वारा चार गतियों में से किसी भी गति में रहने 
वाले 'जीव' का बोध होता है। क्योंकि यह नय “जीव 
गव्द से श्रीपण्ममिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, -आऔौदयिक और 
पारिणामिक , इन पाँच प्रकार के भावों में से यथा सम्भव 
भावों को धारण करने वाला है। श्रत वह 'जीव' है । 
'जीवतीति जीव  , अर्थात्‌ू--जो प्राणों को. धारण 
करने वाला है, उसे जीव कहते है । जिनका सयोग होने पर 
यह व्यवहार हो कि 'यह जीवित है! , और जिनका वियोग 
हो जाने पर यह-व्यवहार हो कि. यह मर गया”, उनको 
'प्राण' कहते है । किसी भी? ग्रुण-स्थान मे, स्थित श्रात्माएं 
किसी न किसी द्रव्य प्राणो से अधिप्ठ्ति है, अत उन्हें जीव 
कह सकते है । “नं ” दें 
उपयुक्त कथन के अनुसार वे द्रव्य-प्राण “ये है-- 
पाँच -इन्द्रियाँ, तीन योग, इवासोच्छवास; और श्रायुर्वल- 
प्राष्ठ । इस़ सम्बन्ध में एवभूत-नय की यह मांन्यता प्क्कि 
जीव गव्द का उच्चारण करने पर चतुर्गति रूप ससार में 
रहने वाले जीव-द्रव्य' का-ही बोच होता है, सिद्ध श्रवस्था 
प्राप्त करने- वाले का वोध नहीं होता!। क़्योकि -सिद्ध-पर्याय 
में उक्त श्राणों का बारण नहीं 'होता/अत, :'जीव* शब्द से 
'ससारी जीव' का ही ग्रहण होता है, म्रक्तात्माझो- का नही । 


हि बर आचार्यी की सह मास्यता हैं हः् 
एव मूतत- अनुसार सिद्ध अगवस्तों ही ' प्जीव कह 

हैः नेक्ि वे -भीर्वि प्राण घारक हैं । वे भावना 
वे हैं।-अतच्त जीन दर्वन, अनच्त 
बल-वीरये- ६ हम प्रा्णों के रण को तो केस 
व्यवहारसे दी व कर्द है, थे से नहीं 

यह कर्थर्न नहीं दो सकता, एवभुत-वय 

की यह मज्यता क्वि-जो ओद में स्थित हैः उन्हीं 
को 'जीव हैँ ।जो क्षाथिक भीर्व तथा ५ 
भाव में स्थित हैं पजीव नहीं कह इस सम्बन्ध लव में 
कहा भी गर्यी जै--- 'एवमूत दीवंप्राय ओद्िक 
भावग्राहके “ 

« अ्रइन--र्थदि प्जीवी- के ओऔदर्थिक' भात द्दी एवमुत-लर्य क्को 
अभिष्नेत है इबेतास्बर सम्प्रदाय गरि. आदि 
आचार्गो ते में पछद्धो को जीव कही ०) यह किस भाव 
से कह ? पर 

उत्तर--पाँ ज्ञावों को ग्रहण क्वरते ->-नैगस, 
संग्रह, व्यवहार, । शन्द लिंखक, इन्हीं छह. 
के अभिष्नाय हे कही गे है, ने 'एवभूत- ; 
अभिप्राय से ! 


प्रतिपेष में भी आता 'है । जब सर्वे-प्रतिषेष अर्थ विध्लिंत हो, 
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तब नो जीव' का अर्थ जीव-द्रव्य से भिन्न कोई भी वस्तु ; 
ऐसा समझना चाहिए । 

जब ईपत्‌ प्रतिषेध अर्थ अ्रभीड्ट हो, तब जीव-द्रव्य का 
अज भ्रहणा करना चाहिए । अश भी दी प्रंकार के होते है-- 
(क) देश रूप, और (ख) प्रदेश रूप । देश-रूप अश-नैगम से 
है । और प्रदेश-रूप अश को गब्द-नय पर्यन्त सभी नय स्वीकार 
करते है.। किन्तु समभिरूढ तथा एवभूत ; इन दो नयी को 
'नो जीव शब्द का “ईपत्‌ प्रतिषेध' अर्थ अभीष्ट नही है ! 

'अजीव“- इम शब्द से पुदुगल आदि अजीब द्रव्य का 
ही ग्रहण होता है, क्ग्रोकि यहाँ पर अ्रकार सर्व-प्रतिषेधव्गची 
है । नज रूप प्रतिषेध के दो अश्रर्थ होते है--एक 'प्रसज्य' 
ओर दूसरा 'पयुंदास' । प्रसज्य पक्ष में नत्न का अर्थ सर्व 
प्रतिपेध, और पयु दास के पक्ष में 'तद्भिन्न' और 'तत्सहश' 
अर्थ होता है । 

“पयु दास . सहम्प्राही, प्रसज्यस्तु निषेधक्ृत्‌” --इस नियम 
के अनुसार एवभूत के बिना सभी नय 'अजीव' शब्द का 
सर्वे प्रतिषेध' अर्थ करते है । अत. जीव से भिन्न पुदगल आदि 
ग्र्थ ही उन्हें अभिप्रेत है, किन्तु एक्ूव-वय को 'अजीव' 
शब्द का अर्थ सिद्ध भगवन्‍्त और पुद्गल आ्रादि दोनों ही 
मान्य है | प्रसज्य की श्रपेक्षा से पुदुगल आदि, तथा पयु दास 
की श्रपेक्षा से सिद्ध भगवन्त समझना चाहिए । 

नो भ्रजीव--इस शब्द से दो अर्थों का बोध होता है । 
जब नो अजीव' और अ' ; इन दोनो का श्रर्थ सर्व-प्रतिषेध 
होगा, तब 'नो अ्रजीव” का श्रर्थ भवस्थ जीब-द्वव्य हो 
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समझता चाहिए, क्योकि--“द्वी निषेधो प्रकृत गसयतः, 
अर्थात्‌ु--निषेध का निषेध करने से प्रकृत-स्वरूप का बोध 
हो जाता है । जब 'नो' का अर्थ ईषत्‌ निषेध, ओर “अ' का 
अर्थ सर्व॑ निषेध होगा, तब 'नो अ्रजीव' का अर्थ जीव-द्रव्य 
का देश-प्रदेश समझना चाहिए । 
. षष्ठ छुप्तन 
छठे छात्र ने कहा--- 
“एकस्यथापि ध्वनेर्वाच्यं, सदा तन्नोपपचते । 
क्रिया-मेदेतन भिन्नत्वादेवभूतोडभिसन्यते ॥---१ 
अर्थात्‌--एक शब्द का जो भी वाच्य है, वही का वही 
अर्थ सदा नही रहता, प्रत्युत क्रिया-मेद से श्र्थ मे मेद हो 
जाता है, ऐसा एवभूत-नय सानता है। 
शब्द के अभिघेय वाच्या्थ को क्रिया की परिणत्ति के 
समय में ही वस्तु मानना, अन्य समय में नही । ऐसा अभिमत 
प्रस्तुत नय का है । 
एवसूत-तय समभिरूढ-नय को शिक्षा देते हुए कहता 
है कि---जब आपने सन्ञा-मेद से वस्तु-मेद मान लिया, तो 
क्रिया-मेद से भी वस्तु-भेद होता है, ऐसा क्यो नहीं मान 
लेते ? यदि देखा जाय तो वस्तुत. “क्रिया' ही वस्तु मे भेद 
डालने वाली है । जब “वस्तुः क्रिया में प्रवेश करती है, तभी 
उसे “वस्तु कहा जाता है | ज॑से-“घटते चेष्टते वा तदेव घृट.: 
अर्थात्‌--जो वर्तमान काल मे चेष्टा कर रहा है, वह चछा 
है । जो पहले चेष्टा कर चुका या अनागत काल मे चेष्टा 
१--सनन्‍्मति तर्क टीका । 
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करेगा, उसे 'घट' नही कहा जा सकता है । यदि उसे-भीः 
घट' कहा जाए, तो सभी वस्तुओं को- घट “होने- का 
प्रसग थ्रा जाएगा । के 
एवभूत-नय--'जैसी जिसवस्तु की सज्ञा- हो, वह वेसी ही 

क्रियाक रता हो,वैसे ही अध्यवसाय में -ग्वृत्त भी हो'।' ये तीनो 
अपने गुणों मे पूर्णा होकर उस ग्रुण के अनुसार क्रिया मे. प्रवत्त: 
हो, श्रौर द्रव्य गुण पर्याय तथा वस्तु-धर्म सर्व प्रत्यक्ष होते 
हो, तभी उसे वस्तु/ कहेगा। अगमात्र भी ग्रुण च्यून 
होने पर उसे “बस्तु' नहीं मानेगा । के 

प्रसन्नचन्द्र राजपि.जब ध्यानस्थ .होकर भी मानसिक रणागण 
में घोर सग्राम कर रहे थे, तव उस एवभूत-तय “बुद्ध वीर 
मानता है, भान्‍्तवीर' और 'मुनीझ्वर नहीं । क्योकि यह लय 
सर्व-प्रथम मानसिक बृत्तियों को प्रधानता देता है, और वचन 
एवं शरीर को गौणता । मानसिक वृत्तियोके बिना केवल वचन, 
ओर काय निर्वल है| व्यावहारिक दृष्टि से वचन और काय 
सवल है । नि०्चय दृष्टि से मत प्रवन . है, क्योकि ग्रुण-स्थानों 
का आरोहरण भावों से होता है,न कि वाणी और -काय से । 
तन्दुल मत्स्य सातवी नरक की स्थिति मन से ही वाँघता है । 
समनस्क मनुष्य ही छव्वीस वे देव लॉक तक की स्थिति 
वाँध सकते है---श्रन्य नही । । 

एवभूत-नय उपयोग-क्षून्य आगम-पाठी को आागमघर 

नही मानता, जेव तक कि ज्ञान के साथ चारित्र का सम्बन्ध 
नही होता । वस्तुत ज्ञान का फल भी चारित्र है। शअ्रतः 
यह सिद्ध हुआ कि--जो व्यक्ति श्रागमों का .अध्ययन 


एक्मृत-वय [: १६६ 
करके वहुश्न्‌तः बनःगयातहो, और -साथ ही शुद्ध “भाव से 
अहसुत्त, अहातच्च श्रह्मकप्प; - अहामर्ग' के अनुसार -उपयोग 
सहित चरित्र का पालन 'करने- वाला भी हो, तभी * उसेः 
आगमधरे समानता हैन » +«5 *. ४“ | * ४' 

द २२.० ८ न शी कक प६५प-- 

सप्तम छात्र े कक 

सातवे छात्र ने एवभूत-लय का विवेचन करते हुए 
कहा कि--- 


“एवं जह रसहृत्यो .स॒तो ,भूझे तदस्नहाअ्भृश्नो | 
तेरेवभूयनओे सहृत्य-परो . विसेसेण” ॥--१ 
. अर्थात्‌-जो 'शब्द' -जिस “अर्थ' -का बोधक है, "और 
वह वस्तु भी वेसी ही-क्रिया कर रही हो, -तभी उस- वाच्ष्य 
का वह शब्द वाचक हो. सकता है., जैसे 'गच्छतीति गौ. 
अर्थात्‌--जो खले उसे 'गौ' .कहते हैं । जब वह खडी हो या 
बेठी हो, तो उसे 'गो' नहीं-कहते । . इसी- प्रकार 'आशुगामि- 
त्वाद अश्व” अर्थात्‌-जो ज्ीक्र चले, उसे अश्व' कहते है ॥ 
जब रसोई बना रहा हो, तभी उसे “रसोइया' कह, सक्रते हैं .। 
'प्रदीप' शब्द से दीपन-क्रिया से उपेत अर्थ ही अभिप्रेत है । 
दीपन-क्रियाहीन दीप को दीप नहीं मानता। इस नय मे 
उपयाग सहित क्रिया की ही मुख्यता है-। एवभूत-नय के मत मे 
एक पर्याय के अभिधेय होने पर भी एक ही पर्याय का 
'वाचक जो शब्द है, वही एक शब्द उस अभिधेय का वाचक 
है, क्योकि विद्यमान भाव ही निश्चय से आत्मीय कायें के 
१--विशेषावश्यक भाष्य 
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करने वाला देखा जाता है। श्रत. तद्रूप वही “वस्तु' है, अन्य 
नही, तथा शास्त्र मे वस्तु को 'स्वार्थ क्रियाकारी मानता गया 
है। सारांश इतना ही है, कि एवभूत-तय केवल 'स्वार्थ 
क्रियाकारी' वस्तु को ही 'वस्तु' मानता है; अर्थात्‌--जों 
अपने गुणा मे पूर्ण हो, वही “वस्तु' है । यही इस नय का 
तात्पय है। यदि यह पदार्थ कार्य न करता हुआ भी; 
श्र्थात्‌--स्वार्थ-क्रिया' न करने पर भी उस वस्तु को 
'वस्तुत्वेत! मानता है, तो फिर 'पट' में भी 'घट” शब्द की 
वाच्यता क्यों नही स्वीकार की जाती है ? उक्त पदार्थ को 
इच्छा-विपयक क्‍यों नही किया जाता ? इस प्रकार मानने 
में उक्त पदार्थ ने क्‍या अपराध किया क्योकि जिस प्रकार 
स्वार्थ-क्रिया' न करने पर भी 'घट' घटत्व के व्यपदेश का 
भागी बनता है, उसी प्रकार 'घट-क्रिया' का अभाव वाला 
पट भी 'घट' हो जाए। इसका कारण यह है कि--स्व-कार्ये 
के भ्रभाव होने से दोनों मे हो समानत्व होने से पक्ष-सम सिद्ध 
हो जाता है । 
निशचय-नय 
छठे ग्रुग-स्थान से आगे बारहवें ग्रुणग-स्थान तक के 
समस्त अ्रप्रमत्त साधको को 'साधु' मानता है। तेरहवे और 
चौदहवे गरुण-स्थान-स्थित जीवो को “अरिहत' मानता है । 
गुण-स्थान रहित जीव को 'सिद्ध भगवान्‌! मानता है ।--१ 
भसे नूण भत्ते | चलमारों चलिए ? उदीरिज्जमाणे 
उदीरिए ? वेइज्जमाणें वेइए ? पहिज्जसाणं पहीणें ? छिज्ज- 


१--भगवती जत्तक १, उद्देश १, 
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माणें छिन्‍न्ते ? भिज्जमाणं भिन्‍ने ? डज्कमाणोें डड्ढे ? 
मिज्जमाणें मडे ? निज्जरिज्जमाणें निज्जिण्णें ? हता 
गोयमा ! चलमाणे चलिए जाव निज्जरिज्जमारणों निज्जिण्णे ।” 

अर्थातु--है भगवन्‌ ! जो चल रहा हो, वह चला | जो 
उदीरा जा रहा हो, वह उदीरा गया। जो वेदा जा रहा 
हो, वह वेदा गया । जो नष्ट हो रहा हो, वह नष्ट हुआ | 
जो छिंद रहा हो, वह छिदा । जो भिद रहा हो, वह भिदा । 
जो जल रहा हो, वह जला | जो मर रहा हो, वह मरा । 
जो खिर रहा हो, वह खिरा । इस प्रकार कहा जा 
सकता है-- 

हाँ, गौतम ! जो चलता है, वह चला यावत्‌ जो निर्जर 
रहा है, वह निर्जरा , ऐसा कहना चाहिए। 

यह कथन भी “निशचय-नय से समझना चाहिए । 
(निर्चय-नय' ऋणजुसूत्र से आरम्भ होकर एवभूत मे पूर्णतः 
विकसित हो जाता है। 

प्रस्तुत नय किचितृमात्र हीन ग्रुण को वस्तु नहीं मानता । 

किसी भी द्रव्य मे प्रदेशों की गणना नहीं करता है। वह 
अखड द्रव्य को ही “वस्तु” मानता है। 
अध्यापक 

अध्यापक ने कहा--यद्यपि तुम सब ने यथाशक्‍य एव 
यथासभव एवभूत्त-नय की व्याख्या बहुत सुन्दर की है, तथापि 
एवभूत-नय गशित प्रतिपाद्य विषय, जोकि अपूर्ण रह गया 
हे हे को अभिव्यक्त करने के लिए मुझे कुछ कहना पड 
रहा है-- 


श्र] सेय-वीद्दें 


एवभूतें-नय का विपंय अत्यंन्त गम्भीर और कठित है। 

श्रुतनानावरणीय 'कर्म का जितना क्षेयोपश्षम प्रबलतैर॑ होगी, 
उतना हीं एवभूत-तय का स्वरूप भेली भाँति जाना जा सँकंता 
है। एवभूत-नैय से परखे हुए विचार सिद्धान्त के रूप मे परि- 
ण॒त हो जाते है। जो खडित नहीं हो सकता वर्स्तुत वही 
वीतराग-देव का सिद्धान्त है । ऑलाप पद्धति में कहाँ हैं-- 

“सूक्ष्म जिनोदित॑ तत्व, हेतु्िनेव हंन्यते। 

आज्ञा-सिद्ध तु तदग्राह्म ,' नान्‍्यथा वादिनो जिल्ा' ॥--१ 

जिनोक्त तत्त्व अत्यन्त सूक्ष्म है, जो कि हेतुँओ से खडिते 

नही हो सकता, वह तो श्राज्ञा से ही मान्य है । क्योर्कि जो 

रागद्वेष से: रहित है, वे अन्यथावादी नही हो सकते । विचारों 
को मलिन करने वाले राग-द्वेष है; उनको जिन्होंने सबेथा क्षीर 
कर दिए; वे तुरत्तः सर्वत्ष और संवंदर्शी बन जीतें है । वे 
सत्यपूत होने- से सत्यवादी ही : होते- है---ग्रन्यथावोदी 
नही । अन्यथावादी तो मोहग्रस्त होते है । दृव्याथिक' नय॑ 'की 
प्रधानता से वस्तु - में सर्व धर्मो की श्रेभेद रूप से स्थिति रहती 
है। और पर्यायाथिक नय “की प्रधानता से यह-अमेद ' स्थिति 
उपचार रूप से रहती है| अ्रवेकान्तवाद की सूचना इन दोनों 
से होती है। जब-सिद्धान्त 'सम्यग्‌ एकान्त' और “सम्यग 
अनेकान्त' , इन दोनो को-मानता है । . सम्यग्‌ एकान्त, नय 
का दूसरा नाम है-तथा सम्यग अनेकान्त, प्रमाण का ।“मिथ्या 
एकारन्त' और “मिथ्या अनेकान्तः, ये दो शब्द क्रमण. नयाभास 
और प्रमाणाभास के द्योतक है । 
 पृ॑आक्ञाप पद्ति। 
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साख्य-दर्शन केवल द्रव्य को, हीः तत्त्व--मानत्ा है, उसकी 

पर्याय को नही ,! परन्तु पर्याय भी: अनुभव सिद्ध है, अत. वह 
मत युक्ति-युक्त नही डे - । 
£ - बौद्ध-इर्शंव केवल पर्याय को ही तत्त्व मानता. है । इसके 
सिवाय अन्‍य , किसी द्रव्य-विशेष को तत्त्व -नही मानता । अत. 
वीद्धो की यह मान्यता भी युक्ति-युक्त नही है | क्योकि स्वर्ण यदि 
द्रव्य है, तो कुण्डल, कटक आदि उसके पर्याय हैं + यह अनुभव 
सिद्ध है 

, अनेकान्त सिद्धान्त को सम्यग्‌ रीति से विचार क़रने पर 
यह कहना कठिन हो जाता है,,कि जेनो की दृष्टि से अन्य 
दर्शन विल्कुल असत्य है ।--१ 


सम्यक 'अनेकान्त समस्त दर्शनों में कथचित्‌ सत्यता 
अवश्य. स्वीकार करता है 4 यदि हम अन्य दर्शनो को अपनी 
हृड्टि से ठीक नही समझेगे, तो यह भी तो -<मिथ्या एकान्त 
हुआ, जिसका जेनागमो में निषेध किया गया है । अनेकान्त 
गोर-स्याह्ाद , ये दोनो शब्द सामान्य रीति से एक़ ही घर्म 
में व्यवहृत होते- है । मात्र जेन ही नहीं, परन्तु जेनेतर 
बुद्धिमाच वर्ग भी जन-द्शन्' व. जन सम्प्रदाय -को- अ्रतेकान्त 
दर्शन या अनेकान्त- धर्म के रूप मे पहचानते.-हैं । चस्तुत्त 


स्ारणझ<5 हु > कर 


. १>जजहाँ मिथ्यात््व का अश है, वहाँ सभी असत्य हैं। किन्तु 
नी भो सूत्र मे प्रंतिपादन किया है कि मिथ्या दृष्टियों के बनाएं 
हुए ग्र थ उन्हें सम्यग्दृष्ठि सम्यक रूप मे परिरंत कर सकता है। और 
वीतराम॑की-चोखणी कीं मिंय्या 'हष्टि - मिथ्यात्व रूप “से परिणत- कर 
देता-है नन्सत्य ममी असत्य पन जाता-हैथ (:नन्दी पसूज़ ,)--लेखक  - 
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अनेकान्त एक प्रकार की विचार पद्धति है। वह सब दिशाश्री 
तथा सव ओर से खुला हुआ एक मानस चक्षु है। ज्ञान के, 
विचार के, और आ्ाचरण के किसी भी विषय को वह केवल 
सकीर्ण दृष्टि से देखने के लिए निषेध करता है, और जितना 
शक्‍य हो, उतने ही अधिक दृष्टिकोणों से, अधिक से अधिक 
पहलुओं से, और अधिक से श्रधिक मारमिक रीति से वह 
सव कुछ विचारने और आचरण करने का पक्षपात रखता 
है । उसका यह पक्षपात भी केवल सत्य पर ही आश्रित है । 
अनेकान्त के जीवन का अर्थ है--उसके आगे पीछे 
गौर भीतर सर्वत्र सत्य का यथार्थ प्रवाह । अनेकान्त 
केवल कल्पना ही नही है, अपितु वह एक तत्त्व-ज्ञान भी है, 
ओर आचरण का विषय होने से यह धर्म भी है। श्रनेकान्त 
की सार्थकता इसी में है, कि वह जैसे दूसरे विषयों को सब 
ओऔ्रोर से तटस्थ रूप से देखने, विचारने और अपनाने के लिए 
प्रेरित करता है, उसी प्रकार वह अपने स्वरूप और जीवन 
के विपय में भी मुक्त मन से ही विचार करने के लिए तेयार 
रहता है। कल्पना, तत्त्व-ज्ञान और धर्म, ये तीनो मानव-जीदन 
की ऐसी विशेषताएँ है, जो दूसरे किसी के जीवन में नहीं 
मिलती । परन्तु ये तीनो वस्तुएँ एक ही कोटि की या: एक 
तरह के मूल्य वाली नही है । कल्पनाओं की अपेक्षा तत्त्व-जान 
का स्थान ऊँचा है । इतना ही नही, परन्तु यह स्थायी और 
व्यापक भी है। धर्म का स्थान तो तवत्त्व-ज्ञान की अपेक्षा 
वढकर है, क्योकि धर्म तत्त्व-ज्ञावन का परिणाम--फलमात्र 
है) विभिन्न व्यक्तियों मे क्षण-क्षण में नयी-तथी कल्पनाएँ 
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नए रूप में उद्भव होती है । ये सभी कल्पनाएँ स्थिर तथा 
सच्ची नहीं होती है । अतएव कल्पना करने वाला 
व्यक्ति भी अनेक बार अपने द्वारा आहत तथा पुष्ट कल्प- 
नाओ्रो को फंक देता है, उन्हें बदलता भी रहता है। यदि 
कोई व्यक्ति अपनी कल्पनाओं को सत्य की कसोटी पर कसे 
बिना उनका सेवत तथा पोषण करता रहता है, तो उन 
कल्पनाओं को न तो दूसरे लोग अपनाते हैं, और न उन्हे 
स्वीकार ही करते है, इसे दुनंय कहते है। 
इसके विपरीत यदि कोई कल्पना सत्य की कसौटी पर 
क्से जाने पर ठीक उतरती है और उसमे अ्रान्ति भी नहीं 
रहती, तो वह कल्पना चाहे जिस काल, चाहे जिस देश और 
चाहे जिस जाति मे उत्पन्न हुई हो, फिर भी वह अपनी 
सत्यता के कारण सर्वत्र स्वीकृत की जाती है, श्रौर 
स्थायी बन जाती है। 
ऐसी स्थिर कल्पनाए ही तत्त्व-ज्ञान स्वरूप गिनी जाती 

हैं और वे ही कही सीमाबद्ध न रहकर सावेजनिक या 
वहुजन ग्राह्य सम्पत्ति बच जाती हैं ; इसी को सुनय कहते 
है । मानवीय परीक्षण शक्ति जिस तत्त्व-ज्ञान को कस करके 
सत्य रूप से स्वीकार करती है, वही तत्त्व-ज्ञान वाद में 
क्रमश घीमी या तीबन्रगति से मानव के श्राचरण का विषय 
वनता है, और जो तत्त्व-शञान विवेक पूर्वक आचरण मे 
आता है, वही मानव वंश का सच्चा विकासप्रद धर्म बन 
जाता है । जेन-धर्मे वेज्ञानिक धर्म है, उसमे काल्पनिक विचारों 
और ,क्ाल्पनिक भ्रादर्शो ,के लिए जरा भी स्थान,नही है। 
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सोमिल ब्राह्मरा---भगवान्‌ महावीर से" प्रन्‍्त! करता है 
'कि भगवन्‌ ! क्‍या आप यात्रा भी 'करते है ?' 

' भगवान्‌ ने उत्तर दिया-हाँ, सोमिल ? 'मै' यात्रा करता 
हूं । सोमिल ने तुरन्त पूछा--कौन-सी यात्रा ?ै '* 

सोमिल' वाह्य जगत में विचर रहा' था। भगवान्‌ 
अन्तेजगत मे विचरण कर रहे थे । हे 

भगवान्‌ ने उत्तर विया--सोमिल | जो “तप, 
नियम, सयम, स्वाध्याय, ध्यान, और आवश्यक अ्रादि 
ग्रोग की साधना में यतना है--प्रवृत्ति है, वही मेरी 
यात्रा है । कितनो सुन्दर यात्रा ' है ? इस यात्रा के द्वारा 
जीवन का कल्याण होना निश्चित है । जेन-धर्म की 
यात्रा का पथ जीवन के अन्दर में से है, वाहर से नहीं । 
श्रनन्तानन्त साथक इसी यात्रा के द्वारा मोक्ष मे पहुँचे है, 
ग्रीर पहुँचेगे । सयमी साधक के लिए जीवन की प्रत्येक शुद्ध 
प्रवृत्ति यात्रा है, मोक्ष का मार्ग हैं। भगवान्‌ का यह कथन 
एवभूत-नय की दृष्टि से है ।  ' 

“ भगवान पाण्वंनथ के: शासन का प्रसार करने वाले 
'कालास्यवेश्य पुत्र' नामक अनगार के प्रशनो का उत्तर देते 
हुए “श्रमण भगवात्र महावीर स्वामी के शिष्य स्थविर 
भगवन्तों ने कहा---/वस्तुत: -अ्रपने शुद्ध -स्वरूप में - रहा हुआ्रा 
ग्रात्मा ही सामायिक है ।" सामायिक का प्रयोजन भी शुद्ध 
बुद्ध, मुक्त स्वरूप आत्म-तत्त्वःकी प्राप्ति ही है ।* « यहं कथन 
भी एक्सूत-नय की दृष्टि से' ही: समता “चाहिए । क्‍योंकि 
प्रत्येक्ष'चस्तु 'मे - अनेक धर्म” होते' है-। “उसके एक" धर्म को 


एवम्रूत-तय [ १७७ 


देखकर निश्चय कर लेना, और श्रन्य धर्मों का विचार न 
करना ही एकान्तवाद है। 

ग्रादि के तीव नय--स्व-सिद्धान्त, पर-सिद्धान्त, और 
उभय-सिद्धान्त, इन तीनो को मानते है। ऋजुसूच-तय-- 
स्व-सिद्धान्‍्त और पर-सिद्धान्त, इन दोनो को मानता है, उभय 
सिद्धात को नही, क्योकि उभय सिद्धात मे जो स्व अश है, 
वह स्व-सिद्धान्त मे गभित है और जो पर अंश है, वह पर- 
सिद्धान्त में। इस प्रकार उभय सिद्धात जेसी कोई वस्तु 
नही है । 

तीनों शब्द-तय केवल स्वसिद्धान्त को मानते है, पर- 
सिद्धान्त और उभय सिद्धांत को नहीं । 


श्र 


१७६ ] ' नयं-वाद 


सोमिल ब्राह्मण---भग्रेवानु महावीर से" प्रंइन” करता है 
'कि भगवन्‌ | क्‍या आप यात्रा भी 'करते है ?” ह 
' भंगवान्‌ ने उत्तर दिया-हाँ, सोंमिल ? *मैं'यात्रा करता 
हु'!! सोमिल ने तुरन्त पूछा--कौन-सी यात्रा ? : *' 
सोमिल * बाह्य जगव में विचर रहा' था। भगवान्‌ 
अंन्तेंजगत मे विचरण कर रहे थे । का 
भगवान्‌ ने - उत्तर दिया--सोमिल ! जो “तप, 
नियम, सयम, स्वाध्याय, ध्यान, और आवश्यक आदि 
योग की साधना में यतना है--प्रवृत्ति है, वही मेरी 
यात्रा है । कितनी सुन्दर यात्रा ' है ? इस यात्रा के द्वारा 
जीवन का कल्याण होना 'निश्चित है । जेन-धर्म की 
यात्रा का पथ जीवन के अन्दर मे से है, वाहर से नही । 
अ्नन्तानन्‍्त साधक' इसी यात्रा के द्वारा मोक्ष मे पहुँचे है, 
ओर पहुँचेगे । सयमी साधक के लिए जीवन की प्रत्येक शुद्ध 
प्रवृत्ति यात्रा है;-मोक्ष का- माग है। भगवान्‌ का यह कथन 
एवभत-नय की दृष्टि से है। 7 
- “भगवान्‌ पार्वनाथ के- शासन का “प्रसार करने वाले 
'कालास्यवेद्य पुत्र' नामक अ्रनगार के प्रश्नो “का' उत्तर' देते 
हुए "अमर भगवान “महावीर स्वामी के शिष्य * स्थविर 
भगवन्तो तने कहा---वस्तुतः अपने छुद्ध- स्वरूप मे : रहा हुआरा 
आत्मा ही -सामायिक -है:-।" सामायिक का प्रयोजन भी शुद्ध 
बुद्ध, खुक्‍्त स्व्ररूप- आत्म-तत्त्व-की प्राप्ति ही है ।* ५ यह कथन 
सी एवशूत-नय -की दृष्टि से: हीः समंभना वाहिए । क्योकि 
प्रत्येक 'वस्तु "मे - अनेक *- धर्म” होते हैः। + उसके एक “धर्म को 
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देखकर निरचय कर लेना, और अ्रन्य धर्मों का विचार न 
करना ही एकान्तवाद है। 

ग्रादि के तीन नय--स्व-सिद्धान्त, पर-सिद्धान्त, और 
उभय-सिद्धान्त, इन तीनो को मानते है। ऋजुसूच-तय-- 
स्व-सिद्धान्त और पर-सिद्धान्त; इन दोनो को मानता है, उभय 
सिद्धांत को नही, क्योकि उभय सिद्धात से जो स्व अश्य है, 
वह स्व-सिद्धान्त मे गभित है और जो पर श्रश है, वह पर- 
सिद्धान्त में। इस प्रकार उभय सिद्धांत जेसी कोई वस्तु 
नही है । 

तीनो शब्द-तय केवल स्वसिद्धान्त को मानते हैं, पर- 
सिद्धान्त और उभय सिद्धात को नही। 


श्र 


वस्तु-धर्मों ह्नेकान्तः, 
प्रमाण-नय. साधितः । 
अज्ञात्रा दूपणं तस्य; 
निज-बुद्धेविंडम्बनस्‌ | ॥ 


-- अनेकान्त व्यवस्था 


श्र्थात्‌-- वस्तु अनेक धर्मात्मक है, और वह प्रमाण एव 
नय से सिद्ध होती है। जो व्यक्ति उसके रहस्य को बिना 
समझे ही दूपरा देता है, यह उसकी बुद्धि की विडम्बना हैः 


उपसंहार 


जावइया वयणु-पहा, . ' 
ताबइया चेव होन्ति शुय-वाया । " 

जावइया णूय-वाया ; 

 तावइया चेव पर-समया ॥ 


-- संन्‍मति तक---४७, 


'जितने प्रकार के वचन-मार्ग हैं, उतने ही प्रकार के नय- 
चाद हैं। और, जितने प्रकार के नय-वाद हैं, उतने ही प्रकार 
के प्र-समय श्रर्थात्‌ मतान्तर हैं ।' 


अनेकान्तो उप्यनेकान्तः, 
प्रमाण-नय-साधन : । 

अनेकान्तः ग्रमाणात्‌ ते; 
तदेकान्तो 5र्पितात्‌ नयात्‌ ॥ 


-- स्वयंभ्‌-स्तोत्र; १०३, 


अनेकान्त भी एकास्त नही है, अर्थात्‌ वह अनेकान्त भी 
है, और एकान्त भी है। प्रमाण-गोचर अनेकान्त है, और 


नय-गोचर एकान्‍न्त है । 


४ शेड $ 
उपसंहार 


“सत्त नया जिणे्ठि भणिया, जे सहृहंता सम्मदिट्टी । 
एगे पुरा न सहृहन्तो, मिच्छा दिट्वी उ नायव्वा॥ 
अर्थात्‌-.जो सम्ुदित सप्त नयो पर श्रद्धा करता है, वह 
सम्यकक्‍्त्व-सम्पन्न है, और जो एक नय को तो मानता है, शेप 
छह नयो को नही मानता या छह नयों को मानता है किन्तु 
एक नय को नही मानता तो वह मिथ्या दृष्टि है । 
प्रशनन--जब प्रत्येक नय मे सम्यक्त्व नहीं है, तब 
समुदित हो जाने पर उसमे सम्यकक्‍त्व कंसे हो सकता है ? 
जबकि बालु के प्रत्येक कण में तेल का सर्वथा अभाव 
है, तब उत्त कणो के सम्ुदित हो जाने पर भी उन मे तेल 
का सर्वथा अभाव ही रहेगा। इसका समाधान क्‍या है ? 
उत्तर--दृष्टान्त एक-देशी होता है, सर्वे-देशी नहीं। 
जैसे एक परमाणु मे कोई संस्थान नहीं होता है, किन्तु 
उनके स्कन्‍्ध मे संस्थान का आविर्भाव हो जाता है। इसी 
प्रकार अव्यवस्थित रूप से खडे हुए अनेक व्यक्तियों मे 


श्यर | नय-वाद 


पक्ति का अ्रभाव है, किन्तु यदि वे सब व्यक्ति क्रम-वद्ध 
खड़े हो जाएँ तो तत्काल ही पक्ति का अ्राविर्भाव हो 
जाता है । 

पोदीना, श्रजवाइन और कपुर--इन तीनो के प्रथक्‌- 
पृथक रहने पर उनमे तरलता नही होती है, परन्तु तीनों 
को एक शीशी में बन्द कर के यदि घूप में रख दियाजाए, 
तो उनका पानी बन जाता है, जिसको श्रमृत धारा कहते है । 

मशीन के समस्त कल-पुर्जे श्रव्यवस्थित तथा भ्र॒लग-अ्लग 
पड़े हो, तो किसी भी कल पूर्जे से तज्जन्य कार्य निष्पन्न नही 
हो सक्रता, और बन्द मणीन से भी कार्य निष्पन्न नही हो 
सकता । हाँ, यदि सभी कल पुर्जे यथास्थान व्यवस्थित हों, 
और साथ ही क्रियावान्‌ भी हो, तो उस मशीन से तज्जन्य 
कार्य निष्पन्न हो सकता है । विप की सभी किस्मे पीडोत्पादक 
झौर मारक होती है, किन्तु सुवेध उनको मिलाकर एक 
संजीवनी श्रौषधि बना देता है। 

जैसे वेडय-मरियाँ नीलत्वादि ग्रुणयुक्त तथा विप घातक 
तो है, किन्तु वे मणियाँ महामृल्यवान्‌ होते हुए भी यदि 

ग्रव्यवस्थित पड़ी हो, तो उन्हे रत्वावली हार नही कहा 

जाता, किन्तु एक सूत्र मे पिरोने से ही रत्नावली हार कहा 
जाता है ।--१ 

प्रत्येक नयेपु मिथ्यात्त्वेषपि समुदितेषु सम्यक्त्वस्थ रत्ना-« 
बली हृष्टान्तेन समर्थनम ' 





2----सन्मति तक 7 
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'इसी विषय 'को एक अन्य हृष्टान्त के द्वारा समभझिए । 
जैसे बीज शुद्ध हों, खेत भी उपजाऊं हो, मौसम बीज बोने 
की हो, कृषिक सुनिपुण हो, खाद भी डाली 'जाय, समय- 
पर वृष्टि भी होती रहे, वायु भी ठीक हो, सूर्य और चन्द्र 
का शीतोष्ण योग भी हो, भाग्य भी साथ दे रहा हो, तो इन 
सभी के योग से हर प्रकार की फसल बहुत अच्छी हो सकती 
है | यदि इनमे से एक कारण भो कम हो जाय तो ,कार्य सम्पन्न 
नही हो सकता । 


जैसे समस्त असाधारण कारण मिलकर व्यापारवान्‌ 
होने से हो कार्य सिद्ध होता है, वैसे ही जो विचार किसी 
एक नय से श्रोत्त-प्रोत है, किन्तु अन्य छह नयों का उसमे निषेध , 
नही है, अ्र्थात्‌-+-कोई भी नय दूसरे नयो से निरपेक्ष नहीं 
हैं, वल्कि सभी नय परस्पर सापेक्ष है, .तो सत्य सिद्ध होता 
है । जो विचार सप्त नयो की परख मे ठीक उतर गया, वह 
विचार सिद्धान्त के रूप मे परिणत हो जाता है। 
सर्वे नया अपि विरोधशृतो मिथस्ते। 
सम्भूष साधु-समय भगवन्र ! भजसन्ते ॥। 
“मूपा इव प्रतिभटा झ्ुवि सावेभौम- 
पादाम्बुजं प्रधन-युक्ति-पराजिता द्वाक्‌ ॥ --१ 
भगवन्‌ ४ जिस प्रकार परस्पर विरोध रखने वाले राजा | 
लोग, चक्रवर्ती के चरण सरोज की नत-मस्तक होकर सेवा 
करते हैं और आज्ञा पालन करते हैं, उसी प्रकार ये सातो 


१--नय कारिका, २२ 
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पक्ति का अभाव है, किन्तु यदि वे सब व्यक्ति क्रम-बद्ध 
खडे हो जाएँ तो तत्काल ही पक्ति का आविर्भाव हो 
जाता है । 
पोदीना, अजवाइन और कपूर--इन तीनों के प्ृथक्‌- 
पृथक रहने पर उनमे तरलता नहीं होती है, परन्तु तीनो 
“को एक शीशी मे वन्द कर के यदि छ्ूप मे रख दियाजाए, 
तो उनका पानी वन जाता है, जिसको अमृत धारा कहते है । 
मशीन के समस्त कल-पुर्जे अव्यवस्थित तथा अलग-अलग 
पड़े हो, तो किसी भी कल पुर्जे से तज्जन्य कार्य निष्पन्न नही 
हो सक्रता, और वन्द मशीन से भी कार्य निष्पन्न नहीं हो 
सकता । हाँ, यदि सभी कल पूर्जे यथास्थान व्यवस्थित हों, 
£ और साथ ही क्रियावान्‌ भी हो, तो उस मशीन से तज्जन्य 
कार्य निष्पन्न हो सकता है । विप की सभी किस्मे पीडोत्पादक 
झ्रौर मारक होती है, किन्तु सुवेध उनको मिलाकर एक 
संजीवनी औषधि बना देता है। 
जैसे वेडूय-मणियाँ नीलत्वादि गुणयुक्त तथा विष घातक 
तो हैं, किन्तु वे मणियाँ महामृल्यवान्‌ होते हुए भी यदि 
 अ्रव्यवस्थित पड़ी हो, तो उन्हे रत्नावली हार नहीं कहा 
जाता, किन्तु एक सूत्र मे पिरोने से ही रत्नावली हार कहा 
जाता है +--१ 
... प्रत्येक नयेपु मिथ्यात्त्वेषपि समुदितेषु सम्यक्त्वस्थ रत्ना-* 
वली हृष्टान्तेन समर्थनम्‌ 


१--सन्मति तर्क टीका । 
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तीन वय पर्यायाथिक । यह पक्ष आगम का है । 

(२) आचार सिद्धसेन दिवाकर के मत मे व्यवहार 
नय तक द्रव्याथिक है, और पीछे के चार नय पर्यायाथिक 
कहलाते है । 

(३) पहला नय दूसरे नय से अधिक विषय वाला 
हैं, इसी क्रम से उत्तरवर्ती नय की अपेक्षा पूर्ववर्ती नय॒ अधिक 
अधिक विषय वाला है। 

(४) पहले चार नय श्रर्थ-प्रधान है, और शेप तीन 
नय घब्द प्रधान । 

(५) पहले चार नय चारो निक्षेपो को स्वीकार करते 

शेष तीन नय केवल भाव-निक्षेप को ही स्वीकार करते है । 
इनकी मान्यता है कि पहले तीन निक्षेप अवस्तु हैं, केवल 
भाव ही वस्तु है । 

(६) पहले नय से दूसरे नय अधिक विश्वद्ध है। 
इसी क्रम से सातो ही नय उत्तरोत्तर विशुद्ध, विभुद्धतर और 
विश्वुद्धवतम है । ँ ह 

(७) नेंगम से लेकर व्यवहार-नय पर्यन्त व्यवहार 
तय है । और ऋजुसूत्र से निश्चय नय का आरम्भ होता है, 
जो एवशूत तक है, यह मत आचार्य सिद्धसेन का है । 

(८) नैगम से ऋजुसूत्र तक व्यवहार-नय है, छब्द से 
एवभूत तक निरचय-नय है, यह मान्यता आगम की है। 


श्प्ड ] नय-वाद 


नय परस्पर विरोध घारण करते हुए भी जब आपके पवित्र 
शासन की एकीभूत होकर सेवा करते है, तब ये सभी 
गानत भाव को धारण कर लेते है। क्योकि आपकी बाणी 
अनेकान्त का द्योतक “स्यातृ” अव्यय पद से अलक्ृत है, 
जो परस्पर विरोध को मिटाने वाली है । 


ग्रतणव जिस प्रकार विरोध छोड़कर राजागरणा चक्रवर्ती 
के चरण कमलों की सेवा करते है, उसी प्रकार सातो नय 
आपके शासन की सेवा करते है, अर्थात्‌--सातो नयोका 
“समूह आपका खुख्य सिद्धान्त है जोकि जिज्ञासुओ और 
साधकों के लिये मार्ग-प्रदर्शक है। श्राचार्य सिद्धसेन दिवाकर 
ने द्वात्रिशिका स्तोत्र मे कहा है -- 
“उदधाविध सर्वे-सिन्धव" समुदीर्णास्त्वयि नाथ ' दृष्टय. । 
. न च॒ तासु भवात्‌ प्रहव्यते प्रविभक्तासु सरत्स्विवोदधि. । 


है नाथ ! जेसे समस्त नदियाँ समुद्र मे आकर मिल 
जाती हैं, वेसे ही विश्व के समस्त दर्शन आपके शासन में 
आकर मिल जाते है। जैसे भिन्न-भिन्न नदियों में समुद्र नहीं 
दिखाई देता, वेसे ही भिन्न-भिन्‍त दश्शनो मे आपे दिखाई नही 
देते, अर्थात्‌ृ---आपके शासन में सभी दर्शनों का समावेश हो 
जाता है । परन्तु आपका दर्शन सभी दर्शनों में समाविष्ट . 
नही हो सकता । यह आपके दर्शन की विशेषता है । 


वर्गीकरण 
(१) श्रादि के चार नय द्वव्याथिक हैं, और पीछे के 
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सस्यक्‌ श्रुतस्य मिथ्यात्वें, 
मिथ्यादृष्टि-परिग्रहतात्‌ । 

मिथ्याश्र॒तस्थ॒ सम्यक्तं ; 
सन्‍्यगू दृष्ट्ग्रिहादतः ॥ 


-- नयामृत तरंगिणी 


अर्थात्‌ मिथ्या दृष्टि द्वारा परिग्रहीत सम्यक्‌ श्रुत भी 
मिथ्यात्व में परिणित हो जाता है, और सम्यगू दृष्टि के 
के द्वारा परिग्रहीत मिथ्या श्रुत भी सम्यक्त्व मे परिणत 
हो जाता है। 


>-++-च रन 03 लक विवलनन “५7० 


| 0४ (न 90 





है दान्त जया, 
१--प्र देश-दृष्टा न्त 

(१) नेंगसनय-- यह नय छहो द्रव्यो के प्रदेश मानता 
है, जैसे---धर्म-प्रदेश, अधर्म-प्रदेश, आकाश्-प्रदेश, जीव-प्रदेश, 
स्कन्ध-प्रदेश और देश-प्रदेश । 

(२) संग्रह नय--इस नय की मान्यता है कि 
पाँच के प्रदेश हो सकते हैं, छह के नही, क्योकि देश-प्रदेश 
तो स्कत्ध का ही अवयव है | जैसे किसी सेठ के दास ने एक 
जर खरीदा, तब सेठ ने कहा--दास भी मेरा है और खर 
भी भेरा । इस न्याय से 'दास' और 'खर' दोनो सेठ के 
ही हुए। इसी प्रकार स्कन्‍्ध से देश अपना कोई भिन्‍्म 
कल नही रखता, अत. सिद्ध हुआ कि-प्रदेश पाँच 

| 

(३) व्यवहार नय--यह नय सग्रह-नय से कहता 
है, कि पाँचो के प्रदेश है--ऐसा मत कहो, क्योकि धन, 
पन्‍्य, सुवर्णू, एवं चाँदी +ये चारो द्र॑व्य पाँचों घनिक मित्रो 
के हैं', इस वाक्य से कई श्रथ ध्वनित होते है । जैसे कि 
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इन चारों द्रव्यों में पाँचों का साभा है, या ये चारो द्र॒व्य 
अलग-अलग पाँचों के पास हैं। अत यह कहना चाहिए 
कि प्रदेश पाच प्रकार के होते है, श्र्थातृ--घधर्म के प्रदेश, 
ग्रधर्म के प्रदेश श्रादि । 

(४) ऋजुसन्र नय--यह नय व्यवहार-तय से 
कहता है- ऐसा मत कहो कि प्रदेश पाँच प्रकार के है, 
क्योकि उक्त कथन से; यह भी आशय निकल सकता है कि 
पाँचो के प्रदेश पॉच-पाँच प्रकार के है । इस तरह कहने 
से तो पच्चीस प्रदेशो की सभावना हो सकती है। अ्रत' 
यह कहना चाहिए कि प्रदेशों की भेजना है। जैसे कि 
कथचित्‌ धर्म-प्रदेश, कथंचित्‌ अधर्म-प्रदेश, कथचित्‌ श्राकाश- 
प्रदेश, यावत्‌ कथचित्‌ स्कन्ध-प्रदेश । ह 

(५) शब्द-तय--यह वय ऋजुसूत्र से कहता है-- 
आपके कहने से यह भी सिद्ध हो सकता है कि जो प्रदेश_ 
धर्म का है, वह कदाचित्‌ श्रधर्म का भी हो सकता है। और 
जो प्रदेश अ्रधम का है, वह कभी आकाश का भी हो सकता 
है । परन्तु ऐसा कहने से अ्रतवस्था दोष उपस्थित हो जाएगा । 
ग्रतः इसके स्थान पर इस प्रकार कहनो चाहिए -“धम्मे 
पएसे !--ध्मं-प्रदेश , अर्थात्‌-'धर्मात्मक प्रदेश । ि 

प्रशन्‍न--यह धर्म-प्रदेश अ्रखण्ड ,धर्मास्तिक़ाय से भिन्‍न है 
या आअभित्त ?ै _ ५ ; 

उत्तर-से - पएसे :धम्मे', अथोत्‌ -धर्म- सप्रदेश, 
धर्मास्तिकाय एक ही द्रव्य है । धर्म-प्रदेश सकल _धर्मास्तिकाय- 
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से भिन्‍न नही है; अत धर्म-प्रदेश धर्मात्मक- ही है । * 
<“- प्रइन--जैसे जीव' के एक प्रदेश को 'भी “जीव” कहते हैं, 
वेसे ही धर्म के एक प्रदेश को “घर्म' क्यों भही 'कहा- जाता * 
उत्तर--एक जीवास्तिकाय में जीव-द्रव्यः परस्पर भिन्‍न 
तथा अनन्त है। वह प्रदेश समस्तः जीवास्तिकाय एक देश 
होने से जीवात्मक है। ऐसा हम कह सकते है, क्योकि नो- 
जीव में 'तो' शब्द देशवाची है; श्रर्थात्‌-एक जीव सकल 
जीवास्तिकाय का एक देश है । जो एक जीवद्गव्यात्मक प्रदेश 
है, वह अनन्त जीवद्रव्यात्मक सम्रस्त जीवास्तिकाय मे कंसे 
रह सकता है ? इसी प्रकार नो-स्कस्घ को भी समझ लता | 
क्योकि स्कन्‍्ध द्रव्यों के अनन्त होने से एक देश्वर्ती को 
नो>स्कन्ध्र कहते है ॥।. ., :- । 
(६) ससशिरूढ-लय---यह -नय - शब्द-नय - को 
सबोधित करते हुए कहता है कि--तुम्हारा. कथन भी पूर्ण 
सत्य, नही है । क्योकि “धम्मे-प्रदेश' इस समस्त पद मे दो 
समासो, की संभावना हो सकती है--तत्पुरुष और कर्म- 
घारय ॥ ग्रदि 'घर्म! शब्द से. सप्तम्यन्त पद ग्रहण किया 
जाय, तो हक »/ यह वाक्य सप्तमी तत्पुरुष का आरक्षक 
वन जाता है । “जैसे--'वने हस्तीति चनहस्ती, इस पद मे 
भेद-वृत्ति है।. अर्थातू--“वन मे” यह पदार्थे भिन्‍न है, और 
हस्ती यह पदार्थ ,भिन्‍न। जैसे--वचहस्ती,'. पद्र मे 
भेद स्पष्टतया मालूम होता है, वैसे ही 'ध्म-प्रदेश” पद ,से भी 
यही अर्थ.सिद्ध होता है कि--“धर्म” प्ले-प्रदेश है। यहाँ धर्म 
आधार है, ओर प्रदेश 'आधेय' +अाधार और-आप्धेग्र. में 
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'कुण्डे बदराणि' भेद के समान अचुभव-सिद्ध है। यदि यह 

कहो कि--श्रमेद मे भी संप्तमी देखी जातो है । जैसे--घटे 
रूप, कण्ठे काल:, धर्मे प्रदेश, -घट में 'रूप,' कण्ठ में 'काला- 
पन! एवं धर्म में प्रदेश” । तब तो यहाँ भेद में सप्तमी है या 
अभेद में ? यह दोषापत्ति उपस्थित हो जाएगी । 


यदि कहो कि--धर्म-प्रदेश में 'कर्म घारय” समास है, 
तो यह ठीक न होगा । क्योकि कर्मंघारय उसे कहते हैं, जो 
समानाधिकरण हो | जैसे--नीलच तद उत्पलम-नीलोत्पलम' 
यहाँ विशेष्पष विशेषण का अधिकरण समास है। अस्तु 
'धर्मर्चासौ प्रदेशइच धर्म-प्रदेश' । यहाँ 'धर्म' और “प्रदेश-- 
दोनो प्रथमा हैं, तो इनमे कौन-सा पद विशेष्य है और 
कौन-सा विशेषण ? अत. यह 'कर्मधारय समास” भी नहीं 
हो सकता । इसलिए इसे “र्म-प्रदेश/ न कहो, क्योकि ऐसा 
कहना दोषपूर्ण है । 

'धर्मस्च सप्रदेशब्द-इति घर्मे-सप्रदेश' । इन दो पदो में 
समानाधिक रण हो जाने से 'कर्म-धारय' समास बना । इस 
प्रकार सप्तमी आशंका के अभाव से 'तत्युरुष समास' की 
निवृत्ति हुई । 

प्रन्‍न--. यह प्रदेश समानाधिकरण होने से सकल 
अर्थात्‌-अ्रखण्ड धर्मास्तिकाय से श्रव्यतिरिक्त--अ्रभिन्‍त है, 
या एक देश-बृत्ति है ? जैसे कि जीवास्तिकाय का एक देश- 
वृत्ति जीव-प्रदेश । 

उत्तर--इसके समाधान में समभिरूढ कहता है कि 
से पएसे घम्मे--सअ्रप्रदेशों धर्मः, अर्थात्‌ु--भ्रखण्ड धर्मास्ति- 
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काय सम्रदेश कहलाता है, एक प्रदेश को धर्मास्तिकाय नही 
कहते है । 


(७) एवंसू त-नय---यह वय. समभिरूढ-नय को 
इंगित करते हुए कहता है कि--सप्रदेशो घर्मे.; अर्थात्‌-- 
'धर्मास्तिकाय सप्रदेश' है, यह कथन भी युक्ति-युक्त नहीं है । 
यदि तुम धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय 
पुद्गलास्तिकाय और जीवास्तिकाय को स्व॒तन्त्र द्रव्य मानते 
हो, तो तुम्हे यह भी मानना चाहिए कि ये सभी देश-प्रदेश की 
कल्पना से रहित है, कत्स्त और परिपूर्णा है। एक होने से 
निरवशेप, निरवयव तथा एक है । अतः देश-प्रदेश मेरे सिद्धान्त 
में तो अवस्तु ही हैं । 

इसके साथ-साथ एवश्रूत-तय, समभिरूढ-नय से यह भी 
पूछता है कि-प्रदेश और प्रदेशी मे भेद हैया अभेद ? 
यदि पहला पक्ष स्वीकार करोगे, तो भेद की उपलब्धि नही 
होती । यदि अमेद कहोगे, तो “धर्म-प्रदेश ---इन दोनो शब्दों 
का एक अर्थ होने से इन शब्दों को पर्यायता ही प्राप्त हुई 
और दो पर्याय-वाचक शब्दों का एक साथ उच्चारण नही हो 
सकता, केवल एक शब्द का ही उच्चारण हो सकता है, दूसरे 
की व्यथंता तो स्वय सिद्ध है। अत. देश-प्रदेश रहित वस्तु 
को ही “धर्म, अधर्म, आकाश, पुदुगल तथा जीव' कहते है । 
२--प्र स्थक दुृष्टान्त 

'प्रस्थक---धानन्‍्य मापने के एक भाजन-विश्ञेप को कहते 
है, जो काष्ठमय होता है। 

१३ 
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एक वढई कुल्हाडी लेकर अटवी की ओर' जा' रहा था | 
उसे देखकर किसी ने पूछा कि--श्रीमात् जी, कहाँ जा 
रहे है ? ० 

उसने उत्तर दिया--मे प्रस्थक लेने जा रहा हूँ। 

काणष्ठ छेदते समय भी किसी ने उससे पूछा--क्या छेद' 


>>ध्प 
/४2 


ध्ग ग्सु रे 
न्न्छ 


्् 


ई ने उत्तर दिया--मै प्रस्थक छेद रहा हूँ । 
सके बाद प्रइन-कर्त्ता ने पूछा--यह क्या बना रहें हो ? 

बढई उत्तर देता है--मै प्रस्थक वना रहा हूँ। 

उपयुक्त प्रब्नोत्र की हृष्टि से बढई ने पहला उत्तर 
अ्रविशुद्ध न॑गम' के अनुसार दिया श्रीर अन्तिम उत्तर 'विशुद्ध 
लेगम' से दिया है 

इस सम्बन्ध में सग्रह-नय यह मानता है कि---जब प्रस्थक 
को धान्य की राशि पर धान्य मापने के लिए रखा जाए, तभी 
उसे 'प्रस्थक कहना चाहिए। परन्तु व्यवहार-तय यह मानता 
हैं कि---जब॒ वह प्रस्थक' कहीं घर मे रखा होया 
अन्यत्र कही भी, अर्थात्‌ृ--उससे काम नहीं लिया जा रहा 
हो, तब भो लोक-व्यवहार से उसे 'प्रस्थक' ही कहेगे । 

अन्त मे ऋजुसूत्र-नय बोलता है कि--प्रस्थक को तो 
'प्रस्थक' कहते ही है, किन्तु जो धान्य प्रस्थक से मयपा गया 

उसे भी 'प्रस्थक कहते है । जैसे पसेरी को तो 'पसेरी' 

कहते ही है, किन्तु उस पसेरी से तुले हुए धान्‍्य को भी 
'पर्सेरी' कह सकते हैं, क्योंकि तुलाई के लिए वह भी एक 
माप है। इसी प्रकार विवक्षित भाजेन' श्ौर' उससे मापा 


नण्पु 
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हुआ धान्य, दोनो ही “प्रस्थक' कहलाते है । 

अग्रिम तीन शब्द-नयों की यह सयुक्त मान्यता है-अस्थक 
के स्वरूप को जानने वाला व्यक्ति प्रस्थक' कहलाता 
है । और जिसका उपयोग 'प्रस्थक”' में लगा हुआ है, वह 
व्यक्ति उतने समय तक 'थप्रस्थक' कहलाता है, क्योकि उपयोग 
ही जीव का असाधारण लक्षण है | ये तीन नय तो केवल 
भाव-निक्षेप ही मानते है । अतः इन्हे 'भाव-प्रधान नय' भी 
कहते है । भाव-प्रधान होने से 'भाव-प्रस्थक' को ही चाहते हैं | 
भाव-प्रस्थक उपयोग रूप ही होता है, श्रर्थात्‌ू--जिस विषय 
में उपयोग परिणुत हो रहा है, उससे भिन्‍न जीव का कोई 
अस्तित्व नही है। जब उपयोग भाव-प्रस्थक मे लगा हुआ 
होगा, तभी कर्त्ता 'प्रस्थक' बना सकता है, अन्यथा नही । 

उनका यह भी कहना है कि--'सर्त्न वस्तु स्वात्मन्येव 
वर्ततें' ५ अर्थात्‌-+समस्त पदार्थ आत्मा मे ही है। जिसका 
जिम्त समय और जिस वस्तु में उपयोग लगा हुआ्रा है 
वह उस समय उसी वस्तु के रूप मे माना जाता है 
क्योकि अन्य वस्तु का श्राधार अन्य वस्तु नहीं हो सकता । 
साथ ही प्रस्थक निरचयात्मक मानत्त है, और निश्चय 
ज्ञान रूप होता है, अत. वह ज्ञान जड-रूप काष्ठ के भाजन मे 
कैसे अनुभूत हो सकता है ? क्योकि चेतन” और अचेतन'; इन 
दोनो का अधिक रण समान नही हो सक्रता,।«अत प्रस्थक मे 
उपयुक्त आत्मा भ्री प्रस्थक' ही कहलाता है |, इसी. प्रकार 
आगस में उपयुक्त श्रात्मा भी आगम कहलाता है, -.. और 
चारित्र मे उपयुक्त-चारित्रात्मा, ज्ञान मे उपयुक्त--ज्ञानात्मा, 


हक 
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और दर्णन में उपयुक्त--दर्शनात्मा । 
३--बसति-दृष्दान्त 

तेगम-तय के तीन भेद है--(क) अविशुद्ध नैगम, 
(ख) विशुद्धाविशुद्ध नैगम, और (ग) विशुद्ध नैगम । इन तीनो 
को स्पष्टया समझने के लिए आगम में वसति का हृष्टान्त 
हा गया है। जैसे--- 

किसी व्यक्ति ने किसी आगच्तुक मनुष्य से पूछा--आराप 
कहाँ रहते है ? 

आगन्तुक ने उत्तर दिया--श्रीमान्‌ मै लोक मे रहता हूँ, 

प्रश्न---लोक तो वस्तुत. तीन ही है--ऊष्वं, पाताल 
तथा तियेक्‌ । क्या, आप तीनो में रहते है ? 

उत्तर-मैं तियंक्‌ लोक मे रहता हूँ । 

प्रशरन--तिरछा लोक तो जम्वूद्वीप से लेकर स्वयभूरमण 
समुद्र तक असख्यात द्वीप समुद्र रूप है। क्या, आप सब में 
रहते है ? 

उत्तर--मे जम्बू-ड्जीप मे रहता हूँ । 

प्रश्न--जस्वू-द्वीप मे तो दस क्षेत्र हैं, जैसे भरत, ऐरावत 
हैमवत्त, ड्वैरण्यवत्त, हरिवर्ष, रम्यक््‌वर्ष, देवकुरू, उत्तरकुरू, 
पूर्व महाविदेह और पर्चिस महाविदेह | तो क्‍या, आप इन 
दसो क्षेत्रों मे रहते है ? 

उत्तर--में भरत-क्षेत्र मे रहता हूँ , 

प्रशन--मरत-क्षेत्र भी तो दो विभागों मे विभक्‍त है, 
जैसे कि--दक्षिणाद्ध, और उत्तराद्ध । तो क्या, आप दोनो 
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विभागों से रहते हैं ? 
उत्तर--मे दक्षिणाद्ध मे रहता हूँ। 
प्रशदन--दक्षिणाद्ध भरत मे भी तीन खण्ड हैं | तो कया, 
आप तीनो खण्डों मे रहते है ” 
उत्तर--मैं मध्य खण्ड से रहता हूँ। 
प्रदन--मध्य खण्ड मे भी अनेक ग्राम, नगर, और 
नगरियाँ हैं, तो क्या, आप उन सयः *मे रहते है ? 
उत्तर--में पाटलीपुत्र मे रहता हूँ । 
प्रन्‍न--पाटलोपुत्र नगर मे तो हजारों घर हैं, तो क्‍या 
आप उन सब मे रहते हैं ? 
उत्तर--मै देवदत्त के घर में रहता हूँ। 
प्रन्‍न--देवदत्त का घर तीन मजिल का है। तो क्‍या, 
आप तीनों मजिलों मे रहते हैं ? 
उत्तर--मै बीच क्री मजिल मे रहता हूँ । 
उपयु क्त प्रज्नोत्तत मे सबसे पहला उत्तर 'अविशुद्ध 
नेगमा से दिया है। अन्तिम उत्तर “विशुद्ध नेगम' से, और 
शेष सभी उत्तर “विशुद्धाविशुद्ध नेगम से समभने चाहिए । 
क्योकि पूर्व की अपेक्षा 'पर' नेगम विशुद्ध है, और 'पर' की 
अपेक्षा पूर्वी नैगम अविशुद्ध है । इसी कारण इसे “विशुद्धा- 
विशुद्ध नैगम' कहते है । 
सग्रह नयानुयायी का कहना है कि कोई भी व्यक्ति किसी 
भी कमरे में व्यापक रूप से नहीं रह सकता, अत- 
सेसा कहना चाहिए कि--मैं श्रपनी शय्या मे रहता हूँ। 
इस पर व्यवहार नयानुसारी कहता है कि इस विषय 
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मैं जो नेगमोक्त है, वह मेरे सम्मत है। जैसे---मकान 
मालिक जिस कमरे में रहता हो, व्यवहार से यही कहना 
पडता है कि---बह अम्रुक नम्बर वाले कमरे में रहता है। 
चाहे वह कार्यवश ग्रामादि में ही गया हुआ हो, फिर भी 
पूछने वाले को यही उत्तर दिया जाता: है--इस कमरे 
में रहता है । पोस्टर्मेन भी कार्ड, लिफाफा आदि किवाडो के 
छिद्र से अन्दर डाल देता है, और बाहर से मिलने 
वाले भी वही पहुँचते है । श्रथवा-- 

अजय्या मे जितने स्थान को शरीर रोकता है, कोई 
भी व्यक्ति वस्तुत उतने ही स्थान मे रह सकता है। गब्या 
का गेप स्थान खाली ही पडा रहता है । 

इस सम्बन्ध में ऋजुसूच-नय की यह मान्यता है कि--- 
आत्मा जिन आ्ाकाण प्रदेशों का अवगाहन कर रहा है, उन्हीं 

' प्रदेशों मे वह रह रहा है । 

शब्द, समभिरूढ, ओर एवभूत--इन तोतो को “गव्द- 
नय' कहते है । इन तीनो का मन्‍्तव्य है कि-समस्त पदार्थ 
आत्म-भाव में अवस्थित हैं, और आत्मा अपने मे श्रवस्थित 
है, किसी श्रन्य द्रव्य मे नही । 
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मे जो नैगमोक्त है, ” 
सालिक जिस र 
पड़ता है 
चाहे व्‌ 
पूछने वाले 
में रहता है । 
छिद्र से अन्दर 
वाले भी वही पहु 
उगय्या मे जितने 
भी व्यक्ति वस्तुत उतने 
का गेप स्थान खाली ही पड 
इस सम्बन्ध में ऋजुसूत्र 
आत्मा जिन ग्राकाश प्रदेशों का अ्र 
प्रदेशों मे वह रह रहा है । 
शब्द, समभिरूढ, और एवक्भूत--६' 
नय' कहते है । इन तीनो का मच्तव्य है दि. 
आत्म-भाव में अवस्थित हैं, और आत्मा श्रपः 
है, किसी अन्य द्रव्य में नहीं । 
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अत्यन्त-निशित-धारं , 
दुराशदं जिन-वरस्य नय॑-चक्रम्‌ | 

खण्डयति घायमाणं ; 
भटिति दुर्विदग्घानाम ॥ 


-- आचार्य अ्रमृतचन्द्र 


“जिन भगवान्‌ के नय-चक्र को समझना सरल नहीं 
है, क्णेकि वह अत्यन्त तीक्ष्ण धार वाला है। जो अज्ञ-जन 
बिना समझे-बृके ही इसको धारण करने का दुस्साहुस करेगा, 
बह अपना हिंत साधने में स्वथा असफल रहेगा । 


अहिसा 


(१) नैगसम-नय 

नेगम-नय की हष्टि से अहिसा के निम्नलिखित सात 
प्रकार हैं-.- 

(क) मोह-जन्य अहिसा--सजातीय को न मारना, 
और-आपत्ति काल मे उसकी रक्षा करना । 

(ख) लोभ-जन्य अहिसा--लोभ के वशीभूत होकर 
किसी को न मारना, या किसी की रक्षा करना । 

(ग) काम-जन्य अहिंसा-वासना के वशीभूत होकर 
किसी को न मारना, या उसकी रक्षा करना । 

(घ) नीति-जन्य अहिसा--राज-दण्ड के भय से किसी 
को न मारना, या किसी की रक्षा करना । 

(डः) क्षमा-जन्य अहिसा--क्षमा मॉगने के पदचात्‌ 
अपराधी को न मारना, या उसकी रक्षा करता । 

(च) शरणागत-जन्य अहिसा--शरण मे आए हुए की 
रक्षा करना या शरणागत को न मारना । 


अहिसा 


(१) नेगभ-नय 


नेगम-नय की हृष्टि से अहिसा के निम्नलिखित सात 
प्रकार हैं--. 


(के) मोह-जन्य अहिसा--सजातीय को न मारना, 
ओऔर-आपत्ति काल में उसकी रक्षा करना | 


(ख) लोभ-जन्य अहिसा--लोभ के वज्ीभत होकर 
किसी को न मारना, या किसी की रक्षा करना । 

(ग) काम-जन्य अहिसा-वासना के वशीभत होकर 
किसी को न मारना, या उसकी रक्षा करना । 

(घ) नीति-जन्य अहिसा--राज-दण्ड के भय से किसी 
| ने मारना, या किसी की रक्षा करना । 

(ड) क्षमा-जन्य अहिंसा--क्षमा मॉँगने के पश्चात्‌ 
अपराधी को न मारना, या उसकी रक्षा करना । 

(च) शरणागत-जन्य अहिंसा--शरण मे आए हुए 
ता करता या शरणागत को न मारना । 
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(छ) दौव॑ल्य-जन्य अ्रहिसा-. प्रत्येक अवस्था में अपने 
श्राप को दुर्वेल जानकर सशक्त निरपराधी, या अश्रपराधी को 
न मारना | 
(२) संग्रह-तय 

सम्रह-तय की हृष्टि से अहिंसा के निम्नलिखित दो 
भाव है-- 

(क) मैत्री भाव--त्रस जीचो की रक्षा के निमित्त 

सहानुभ्रति एवं समवेदन प्रकट करना, और आततायियो तथा 
शिकारियों से किसी सतप्त प्राणी की रक्षा करनो | “* 

(ख) अरनुकम्पा भाव--प्रनाथालय, वृद्धालय, वनिता 
आश्रम, चिकित्सालय खोलना, तथा-गौशाला, धर्मशाला, 
पिंजरापोल, आदि जन-हिताय एवं पश्चु-पक्षी हिताय 
सस्थाप्रो के युव्यव स्थित सचालन करना । यथागक्‍य 

अपना सुख छोड कर दूसरे दुखी प्राणियों के प्रति 

सहानुश्चति प्रकट करना, तथा---अभ्रपना तन-मन-घन 

अजुकस्पा-भाव से अर्पा करना ही सच्ची अहिसा है। अ्रहिसा 

की यह सक्षिप्त परिभाषा सग्रह-नय' की हष्टि से समकना 

चाहिए । 

(३) व्यवहार-नय 

:  एवल श्राणातिपात का त्याग करना भी अ्रहिसा है, 

अर्थात्‌-चलने-फिरने वाले द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, 

श्रोर पचेन्द्रिय, इन जोबो को निरपराध मान कर निदिचत 
' सकल्प के द्वारा न मारना ही सच्ची . अहिसा है। इस अहिसा 
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का साधक यदि गृहस्थ होता है, तो वह गृहस्थावस्था मे 
रहते हुए भी विश्व-मैत्री और विदव-प्रेम को - अपनाने का 
यथागक्य प्रयास कर- सकता है । 

साथ ही उसकी यह मान्यता भी रहती हैं कि--किसी भी 
जीव को सताना, दम्भ करना, धोखा देना, छुगली करना, 
निन्‍दा करना, गाली देज्ना, किसी का बुरा चाहना, तथा किसी 
पर कलक चढाना आदि भी हिसा है| दवे हुए कलह का 
उखाइना, किसी प्रर अन्याय होते देखकर खुश होना, 
ग्रथवा जक्ति होने पर भी अन्याय को न रोकना भी हिंसा 
है। धूतता से किसी को वचन-बद्ध करवा, या किसी को 
बुरी तरह वाघना भी हिसा है । क्रोधवग किसी को बुरी 

हूं पीटकर घायल करना या किसी भी जीएय का कोई 
अग-उपाड़ काट डालना भी हिसा है। 

. किसी मजदूर पर, किसी पञ्र्‌ पर, या किसी कुली पर 
अ्रधिक भार लादना भी हिसा हैं । किसी पर कर्ज का अधिक 
भार लादना भी हिंसा है। कन्या-पक्ष पर अधिक बहेज तथा 

सख्यक वर-यात्री ले जाने आदि का अधिक भार लादना भी 
हिसा है। अपने आश्वित मनुष्य, पशु-पक्षी आदि जो भी 
हो, उन्हे भूखे-प्यासे रखनो, दास-दासियों को समय पर 
खाने-पीने की सुविधा न देना, और श्रमजीवी को समय पर 
न्यायोचित पारिश्रसमिक न देना भी हिंसा है | शक्ति होने पर 
भी अन्यग्य की ले रोकना और आलस्य मे पडे रहता भी 
हसा है। वडो की विनय न करना और छोटो से प्रेम ने 
करना भी हिंसा है। इन सभो से-यथाशक्ति बचना ही 


के 
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सच्ची अहिसा है। 
(४) ऋजुसूअ-तय 

तीत करण और तीन योग से हिसा का सर्दथा त्याग 
करने वाले साधक, फिर भले ही वह प्राणी सूक्ष्म हो अथवा 
वादर, त्रस हो या स्थावर, किसी भी प्राणी-भूत जीव-सत्व की 
हिंसा न तो स्वयं अपने मन-वचन-ऊकाय के द्वारा करनी, न 
दूसरे से ही करवानी, और साथ ही हिंसा करने वाले का समर्थन 
भी मन-वचन-काय से न करना, ऐसी पवित्र विचार-धारा या 
ऐसे आादर्ण जीवन को ही वास्तविक अ्रहिसा कहते हैं । 

निपेष-रूप अहिंसा का पालन व्यापक रूप से किया 
जा सकता है, और विधि-रूप श्रहिसा का पालन व्याप्य रूप 
से । श्रत अआहिसा महाव्रत के धारक को चाहिए किऋ-वह 
उपयोग पूर्वक गमनागमन करे । यतना से किया जाने वाला 
गमनागमन, सकोचन एवं प्रसारण, ग्रासन एवं शयन, उत्थान 
एवं निपीदन आदि, क्रिया करने से घट काय की रक्षा होती 
है श्रौर उनकी रक्षा होने से आत्मा भी पापों से सर्वथा रक्षित 
हो जाती है । 

मन से किसी भी पापकारी, अ्रधमंकारी, वध, वन्धन, 
क्लेश-जनक एवं भय-जनक तथा करता एवं निर्देयता के 
दुष्परिणाम प्रदर्शित न करना, शअ्र्थात्‌--सभी प्रकार के पापों 
से मन को सर्वथा वश में करना, और किसी भी पाप में मन 
को प्रवृत्त न करना ही सच्ची श्रहिसा है ! 

किसी भी पाप-कर्म मे वाणी को प्रवृत्त न करना ही 
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वाणी का वास्तविक सयम है, जिसे वचन-युप्ति भी कहते 
हैं। वस्तुत. निरवद्य वाणी ही अहिसा से श्रोत-प्रोत होती है । 

१६ प्रकार के उद्गम दोप, १६ प्रकार के उत्पादन 
दोष, १० प्रकार के एपणा दोष तथा ५ प्रकार के माण्डले 
के दोष---इन ४७ दोपो से सर्वथा मुक्त होकर और देख-भाल 
कर प्रकाश-युक्त स्थान मे ही आहार करे । और वह आहार भी 
शरीर पुष्ट करने के लिए नही, बल्कि सयम यात्रा के लिए, 
प्राणों की रक्षा के लिए, धर्म-चिन्तन के लिए, सेवा कार्य के 
लिए, ईर्या-समिति जोधन के लिए, तथा क्षुधा वेदना की 
शान्ति के लिए ही आहार करना चाहिए । 

पीढ, फलक, शय्या, सथारा, वस्त्र, पात्र, कबल, प्रावरण, 
रजोहरण, चोलपट्टक, सुख-वस्त्रिका, आदि उपकरण सयम 
निर्वाह के लिए ही रखना चाहिए। और इन उपकरणों को 
भी मर्यादा से अधिक ग्रहण न करना चाहिए । इत उपकरणों 
में मूर्डा-भाव न रखे, उनकी प्रतिलेखना व प्रमार्जना यतना 
पूर्वक प्रतिदित उभय समय करे; श्रर्थातृ-प्रत्येक उपकरण 
को यतना से ही ग्रहरा करे, यतना से ही रखे, और यतना 
से ही वापिस करे, तभी वास्तविक्र अहिंसा का ठीक रूप से 
पालन हो सकता है । इस प्रकार अहिंसा महातन्नत की परि- 
भाषा, ऋजुसूत्र-तय की अपेक्षा से है । 
(५) झब्द-नय 

यह ठीक है कि अहिसा का पूर्णातया पालन केवल 
विरक्त ही कर सकता है, अन्य नही । और वह भी अप्रमत्त 
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अवस्था से ही सग्भव है, क्योकि अप्रमत्त अवस्था ही 
वास्तविक अ्रहिसा है । इस सम्बन्ध मे प्रइन-व्याकरणा-सूत्र में 
अहिंसा के साठ नाम भगवान्‌ ने प्रतिपादन किये है, जिनमे 
अप्रमत्त भी उसी का अपर नाम है । जहॉ-जहाँ प्रमत्तता 
है, वहाँ बहुत से सूक्ष्म छिद्र रह जाते है । और जहाँ आश्रव 
है, वहाँ कर्म-वन्धन चालू रहता है। अतः अप्रमत्तता ही 
वास्तविक अहिसा है । 
(६) समभिरूढ-नय 

अप्रमत्त गुण-स्थानों मे तो मोहनीय कर्म का उदय भी 
रहता है | श्रोर जहाँ मोहनीय का उदय है, वहाँ अ्ध्यवसाय 
विशुद्ध नही होते । अव्यवसाथ की विद्वुद्धि के विना श्रहिसा 
का पालन विजृद्ध नहीं होता । भ्रत ऐसा कहना चाहिए कि 
सच्ची श्रहिसा त्तो वीतराग अ्रवस्था में ही है, और यथाख्यात 
चान्त्रि में है | 
(७) एवंसूत-वय 

“बीतराग अवस्था मे भी वचन-योग और काय-योग 
रहता है। श्रौर जहाँ योग है, वहाँ ईर्या-पथिक क्रिया अनिवार्य 
हैं । श्रत. ऐसा कहना चाहिए कि-सच्ची अहिसा श्रयोगी 
केवली मे हैं, श्रलेशी में है, और अक्रिय में है, क्योकि वही 
अवस्था पूर्णतया अवन्धक है। ४ 


सत्य - 

(१) नेग्रस-नय 
ससार भर मे ज़ितने भी ,मत-मतान्तर हैं, उनमे यत्‌ 
किचित्‌ सत्य अवश्य है | सत्य के बिना किसी भी मत का 
आविष्कार नहीं हो सकता, फिर चाहे वह सत्य सिद्धान्त 
रूप में हो, उपद्रेण रूप में हो, या इतिहास रूप में ही 
क्यो न हो। सत्य बोलने के लिए, सभी मत- 
प्रदत्त को ने. लेखो के द्वारा और भाषणरां के द्वारा आज्ञा 
प्रदान की- है। अपने अनुग्रायी जनो के हितार्य सत्य की 
. शिक्षाएं दी जाती है और, सत्यवादियो के लिए प्रारितोषिक 
भी- दिये जाते हैं । सत्य,का समर्थन सभी मतानुयायी करते 
हैँ, सभी मत-मतान्‍्तरो के- ग्रन्थों मे सत्य की महिमा,-सत्य 
के गीत, सत्य की स्तुति, सत्य की शिक्षाएँ, सत्य की 
आराधना, सत्य की पूजा, और सत्य का सुह्ष समर्थन 
आदि के लिए पुरजोर आज्ञा प्रदान की गई है। ह 
“ धार्मिक सघे के अतिरिक्त राजनीति कें क्षेत्र मे 'भी सत्य 
का स्थान बहुत ऊँचा है'। सभी राज्याधिकार्रियों और केंमची- 
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रियो को सत्य बोलने के लिए विशेष रूप से सतर्क किया 
जाता है। असत्यवादियो को दण्डित किया जाता है 
और सत्य बोलने वालों को पदक दिया जाता है। 


व्यावसायिक क्षेत्र मे भी सत्य का बहुत सम्मान किया 
जाता है। सत्य के द्वारा या सत्य की श्रोट में भ्ूठ के द्वारा 
निस्सकोच व्यापार किया जाता है। खालिस भूठ पर 
रहकर कोई भी व्यापार नही किया जा सकता । यदि: कोई 
व्यक्ति अपनी दूकान पर साइनबोर्ड लगाए, जिस पर लिखा 
हो--'भेरी दूकान पर भूठ बोलकर व्यापार किया जाता 
है”, फिर देखना कितने ग्राहक आएंगे । जब सत्य की ओट 
में रहकर भूठ वोलते है, तो उस समय सत्य अपने प्रभाव से 
मूठ को भी मीठा बना देता है । परन्तु भूठ स्वय तो विषैला 
ही है, श्रतः विष में मीठा मिला देने से विष अमृत नही 
हो सकता | वस्तुत. माधुर्य अन्य वस्तु है, और विषत्व उससे 
भिन्न दूसरी वस्तु । निस्सदेह समन्‍्वयवादी भी इसी तय का 
सहारा लेकर सर्वे-धर्म-सम्मेलल का आयोजन करते हैं। इस 
नय के प्रवत्त क सर्वप्रिय और प्रतिष्ठित बन जाते है। 
उनका कहना यह होता है कि--सभी धर्मातुयायी मेरे है, 
और मैं सव का हूँ । झुक में और इन्हों मे सत्यांश की दृष्टि 
से कोई भेद नही है । 
(२) संग्रह-चय 


जो कोई व्यक्ति घन की इच्छा से, किसी को प्रसन्न 
करने की इच्छा से, मत्र सिद्ध करने की इच्छा से, वरदान 
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की इच्छा से, सर्वस्व नष्ट होने की आशका से, मारण तथा 
उच्चाटन के लिए, विद्या-सिद्धि के लिए हिसाकारी, अनर्थकारी 
कलहकारी वेर-वर््धक सत्य बोलने से या अन्य किसी भी सासा 
रिक उद्देश्य को दृष्टिगत रखते हुए जो भी सत्य बोला जाता 
है, तो वह सत्य किसी को भी ससार से पार करने में बिल- 
कुल असमर्थ है। उससे आत्मोनन्‍्तति और ग्रात्म-विकास 
नहीं हो सकता । वास्तब में ऐसे सत्य का कोई महत्त्व नही 
है, ऐसे सत्य की आराधना मिथ्या-हृष्टि भी करते हैं, फिर 
भी आगमकारो ने उसे परलोक का आराधक नही माना | 

यद्यपि वह सत्य भी बोलता है, तदपि वह वचन असत्य ही 
है ; क्योकि मिथ्यात््व का अर्थ है--असत्यपन, श्रर्थात्‌-- 
जिसकी दृष्टि ही असत्य है, उसकी भाषा मे सच्चाई कहाँ 
से आए ? उसके मन और कर्म में भी सत्य कहाँ से आए ? 
क्योकि जिसका रक्त अत्यन्त विकृत हो रहा हो, उसका 
स्वास्थ्य केसे ठीक हो सकता है । मिथ्यात््व का उदय हंने 
पर सत्य भी भिथ्यात््व रूप में परिणात हो जाता है। जैसे 
घने अंघेरे मे लाल, पीली और सफेद रग की वस्तु भी 
नजर नहीं आती, वैसे ही मिथ्यात्व के उदय भाव मे सत्य 
उपलब्ध नही हो सकता । 


अत. ऐसा कहना युक्ति-संगत होगा कि सम्पक हृष्टित्व 
परमार्य रूप से सत्य है, और सम्यकदृष्टि ही सम्यगूवादी 
हो सकता है, मिथ्या-हष्टि नहीं। यह कथन संग्रह-नय की 
दृष्टि से युक्ति-पुक्त है । 


१४ 
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(३) व्यवहा र-नय 

जिस व्यक्ति का जीवन राज-नीति और घर्म-नीति से 
मिश्रित हो, और जिसका गृहस्थ जीवन राज-वीति तथा धर्म- 
नीति की दृष्टि से श्रादर्गमय हो; श्रर्थातु--जो कन्या के लिए, 
पणु के लिए तथा भूमि के लिए भूठ नही बोलता, 
किसी की अ्मानत में खयानत नहीं करता, भूठी गवाही 
नही देता, किसी पर भूठा आरोप नहीं चढ्ता, किसी की 
रहस्यपूर्ण वार्त्ता का भडाफोंड नहीं करता, अपनी स्त्री की 
गुप्त-वार्ता प्रकाशित नहीं करता, झूठ बोलने का उपदेश वही 
देता, खोटा लेख नही लिखता, भूठे दस्तावेज नही बनाता, 
नशा नही करता, कुसगति मे नहीं रहता, खेल-तमाे नहीं 
देखता, श्रग्लील वाते नही करता, गाली नही देता, गप्पें नही 
हॉकता, विकथा नहीं करता, अ्रसभ्य एवं कठोर वचन नहों 
बोलता, निन्‍दा और चुगंली नहीं करता, मौखय वचन भी 
नही बोलता, अभक्ष्य सेवव नहीं करता ; और जो पहले 
तोले फिर बोले, वितराग वाणी में सदा अनुरक्त रहे, 
नियमित स्वाध्याय करे, भगवान्‌ का स्मरण करे, विवेक की 
ज्योति को जागृत करे, निरतिचार प्रतिज्ञा पाले , वास्तव 
में इस प्रकार का जीवन व्यतोत करने वाला हो सत्यवादी 
कहलाता है। यह है व्यवहार-तय की दृष्टि से सत्य की 
सक्षप्ति परिभाषा । 


(४) ऋणजुसूत्र-नय ली 
ऋतजुसूत-तय की ह सेष्टि सत्य के निम्नलिखित पांच 
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अ्रकोरं हेन्ल्आल +# हे ७ ४ हक जहा है ह 


(क)--जो व्यक्ति गुस्से का निमित्त होने पर भी गुस्सा 

हो करता, उसी का जीवन सत्य कहलाता है। ज़्योकि 

क्रोध के चण मूठ बोला जाता है, चुगली' खाई जाती हैं, 

कठोर वचन बोला जाता डै, कलह हो जाता है। और परस्पर 

युद्ध छिड जाता है, गान्ति और क्षमा - का भग होता है तथा 

नियम एवं उपनियमो मे भी दोप लग जाते हैं, और प्रतिज्ञा 
भी भग हो जातो हैं। ' 


([ख)-- जो व्यक्ति लोभ का निर्मित्त होने पर भी लोभ 
नहीं करता, वह सत्यवादी हो सकता है, अर्थात्‌- किसी स्थान- 
विज्ञेय के लिये कूठ बोला जा सकता है, अन्न-पानी के लिए 
भी भूठ बोला जाता है । और पट्टा- चौकी के लिए, वस्त्र- 
पात्र के लिए शिष्य आदि के लिए लाभ और सत्कार के लिए 
प्रतिष्ठा प्राप्ति के लिए, अथवा अन्य किसी अ्रभीष्ट वस्तु की 
प्राप्ति के लिए भी भूंठ बोला जा सकता है । ग्रत: सत्यवादी 
को हर संमय सतोपी बनना अनिवार्य है । 


। 


(ग)--जो व्यक्ति, जितना निर्भीक होगा, उतना ही वह 
सत्यवादी वन सकता है । क्योकि भय से भी भ्रूठ बोला जाता 
है, भयभोत व्यक्ति ही भूतों सेपक ड़ा जाता है, वह स्वय 
डरता है और दूसरों को भी डर'ता है । भय से तप, सयम 
भक्ति और उपासना आदि सब कुछ , छूट जाता है, भयभीत 
व्यक्ति संत्पुरुषो का अनुसरण भी नही कर सकता..अतः सत्य 
की आराधना के लिए निर्भीक होना नितान्त आवश्यक है 
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क्योकि निर्भीक व्यक्ति ही व्याधि, रोग, जरा, मृत्यु आदि से 
भय नही करता । 

(घ)--जो व्यक्ति किसी की हँसी-मजाक नही करता, वह 
सत्यवादी बन सकता है । दूसरों की हँसी करने से श्रवहेंलना 
श्रौर श्रपमान होता है, आपस में लड़ाई भी हो जाती है । 
यहाँ पर यह लोकोक्ति श्रक्षरश: चारितार्थ हो जाती है रोग 
का मूल खाँसी, शौर लड़ाई का मूल हॉसी ।” जब तक शब्द 
में कूठ की पुट न दी जाए, तव तक मजाक की भूमिका नही 
बनती , अ्रतः हँसी-मजाक में फूठ बोला ही जाता है । प्राय. 
सत्यवादी के लिए हँसी-मखोल वाले मनोरजन का परित्याग 
करना शझ्रावश्यक है । 

(ड7)-जो व्यक्ति, प्रत्येक विषय पर गम्भीरता पूर्वक विचार 
कर बोलता है, वह सत्यवादी बन सकता है। जब भी बोले 
तब अच्छी तरह सोच-समझक कर बोले, और साथ ही 
शीघ्रता, चपलता, कठुता आदि दोषो से मुक्त होकर बोले । 
“सत्यपूत शास्त्रपूत्च वदेद्‌ वाक्यम्‌,” अ्र्थात्‌-जिससे सत्य का 
शील का, और विनय का हनन हो, वेसा वचन कभी ते 


बोले | और जो हु डर, | सुख ; इन कर्मन्द्रियों 
को वश में कर लें *.. त्थज सकता है । 

उपयु क्त समर , | लेता है, श्र्थात्‌-- 
जिससे सत्य की पृष्टि 0 / शौर जिससे 
सत्य की हक हो ; सत्यवादिता 


श ग 
है। सत्य, 4.5. व .यदि कोई 
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व्यक्ति सत्य की परिभाषा ऊपर कथित तरीको से करता है, 
तो वह ऋजुसूत्र-नय की अपेक्षा से समभनी चाहिए । 
(४५) शब्द नय 

इस नय के मतानुसार आगम में चार प्रकार का सत्य 
बतलाया है , जैसे--(क) चनाम-सत्य, (ख) स्थापना-सत्य, 
(ग) द्रव्य-सत्य, और (घ) भाव-सत्य । 

इनमे शब्द-तय को केवल “भाव-सत्य-ही अ्रभीष्ट है । 
नाम-सत्य, स्थापना-सत्य, द्वव्य-सत्य ये तीन प्रकार के सत्य 
सर्वथा श्रस्वीकृत है । 

भाव-सत्य की मान्यता भी केवल अमप्रमत्त तथा कल्पात्तीत 
अवस्या मे ही है। प्रमत्त अवस्था मे तो वह भाव-सत्य भी 
दोष-पूर्ण है, सातिचार हैशऔर अश्ुद्ध है । 

अप्रमत्त अवस्था में भी भाव-सत्य वद्ध मान परिणाम 
और अवस्थित परिणाम मे पाया जाता है। हायमान 
परिणाम में वही भाव-सत्य निर्दोष नहीं है। सत्य के 
वियय में ऐसा निरूपण शब्द-तय की दृष्टि से समझना चाहिए । 


(६१ समभिरूढ-तय 

जहाँ तक साम्परायिकर क्रिया का संम्बन्ध है, वहाँ तक 
परिणाम चाहे वद्ध माव हो, और चाहे अवस्थित हो , भाव- 
सत्य सदोष है । क्योकि जहाँ तक मोहनीय कर्म का उदय 
सूक्ष्म रूप से भो चालू है, वहाँ तक सत्य पूर्ण विकसित एवं 
निर्दोष नही हो सकता । अत. ऐसा कहना चाहिए कि--जो 
भाव-प्रत्य॒बोतरागता में पूर्णातव. विकसित होता है और 
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जो मोहनीय कर्म की -समस्त प्रकृतियों- से सर्वेधा “रहित भी 
हो, वही सत्य निर्दोष हो .सकता है।' इस 'प्रकार सत्य 
की सक्षिप्त परिभाषा समभिरूढ-नय की; हृष्टिःके,समभुनी 
चाहिए । ु 
(७) एक्भूत-तय 

वीतरागता तो ग्यारहवे, और वारहवे,गुण-स्थान मे भी 
होती है, परन्तु वहाँ पर भी - एकान्त सत्य-योगः नही 'होता । 
उत्त. गुश स्थानों में भी ये चार योग पाए जाते है--प्रसत्य 
मन-योग, मिश्र मन-योग, अ्रसत्य वचन-पयोग; और मिश्र वचन 
योग । भ्रत सत्य क्री परिभाषा इस कार करनी चाहिए-- 

; घातिया कर्मो के सर्वथा क्षीणा हो जाने से ही सत्य का 
सर्वाद्भीणा विकास होता है 4 सर्वाज्भीण विकास का ग्रर्थ है- 
जिसके आगे शर-कोई दूसरा विकास न हो-“यत्सत्यान्नापर 
सत्यम्‌, ,श्रर्थात्‌ु--कुछ न्यून सत्य को भी एवशूत-नय सत्य 
नही..मानता, केवल पूर्ण -एवं श्रखण्ड, सत्य को ही सत्य मानता 
है | श्रोर वह अ्खण्ड सत्य. तो केवल ज्ञान के साथ ही प्रकट 
होता है। सर्व प्रथम--“त्त सच्च खु भगव/- यह पाठ ठभी 
चरितार्थ होता हे, जब कि वह आत्मा अछण्ड सत्यमय हो 
जाता है। वस, वही अवस्था भगवत्पदवी की है, यह 
कथन एवश्रूत-नय_की दृष्टि से अरमि्नेत है ।. 


ञस्तेय 


(१) नैगस-नय 

जिसका जीवन नैतिकता शोर व्यावहारिकता से 
आ्रात-प्रोत हो, जिसकी कीत्ति एवं प्रतिष्ठा विदव भर में बहुत 
बढी-चेढी हो, जो अनेक सस्थाओ्रो की फन्‍्म एवं सरक्षक 
भी हो, जो राष्ट्र-सेवा, देश-सैंवा, समाज-सेवा, ग्राम-मुधार 
तथा नगर-सुधार आदि का महात उत्तरदायित्व भी अपने 
कन्धों पर लिए हों, जो अपना तने, मन और धन राष्ट्र- 
सेवा में बलिदान करता हो, जो वीर अपनी मातृ-भूमि की 
स्वतन्त्रता, सुहढता और समृद्धि के लिए निरन्तर कटिबद्ध हो, 
और अपनी कमाई में से यथागवत्य जन-हिंताय दान भी करता 
हो, इत्यादि जुभ लक्षणों से जाना जाता है कि>-वहे 
अचौर्य ब्रत का पालक हैं। फिर चाहें वहं मिथ्या-दृष्टि भी 
क्यो न हो, किन्तु नेंगम-तय की दृष्टि से तो वह अचौरयब्रत 
पालक ही है। क्योकि जो महुस्य तथा कथित गुणों से सम्पन्न 
है, व॑ंह कभी भी चोरी नही करता । इसी लिए वह अचौर्ये- 
ब्रत प्रतिपालंक कहलाता हैं। फिर चाहे वह ग्रहंस्थ ही 
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क्यो न हो, किन्तु अचौर्य के विषय में इस प्रकार की परि- 
भाषा प्रस्तुत करना, यह नैगम-तय का हृष्टिकोश है । 
(२) सं प्रह-नय 

जो व्यक्ति राज-दण्ड के भय से, जाति-विरादरी के 
भय से, किसी वलवाब आदमी के द्वारा प्रास्यों की हानि के 
भय से, अथवा अपने परिवार की वेइज्जती के भय से 
चोरी नहीं करता, और पराई वस्तु का हरण भी नहीं 
करता, उसे अ्रचोर्य-ब्रत प्रतिपालक नहीं कहा जा सकता है ! 
फिर चाहे वह महात्मा या सन्‍्यासी ही क्‍यों न हो, जब तक 
उसके मन और मस्तिष्क मे मिथ्यात्त्व प्रकृति का प्रभाव है, 
तव तक वह अचौय॑-ब्रत का प्रतिपालक नहीं हो सकता | 
इस ब्रत की आराधना केवल सम्यग्हप्टि ही कर सकता है , 
अर्थात्‌-जिसकी दृष्टि सम्यक्‌ हो, सत्य हो, श्रीर जो चोरी 
को पाप समझ कर स्वय छोड देता है । भर इस कार्य में 
किसो प्रकार के भय से, या प्रलोभन से प्रभावित नहीं 
होता, वही अ्रचौर्य-व्रत का धारक हो सकता है । 


परन्तु जिसकी दृष्टि केवल वाह्य जगत मे उलभी हुई 
हो, वह चाहे कितना ही पडित हो और कितना ही ब्लानी 
भी क्‍यों न हो-वह मिथ्या-हष्टि कहलाता है। वस्तुत 
भिथ्यात्व अविवेकता एवं अ्रविद्या का अपर नाम' है। श्रवि- 
वेकिता में झ्रात्मा के विशिष्ट ग्रुणु प्रकट नही हो सकते क्योंकि 
अचौर्य आत्मा का विशिष्ट ग्रुण है और विथिष्ट ग्रुण ही 
आत्मा की उन्‍नति तथा सर्वतोमुखी विक।स में परम सहायक 
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हो सकता है। श्रात्मा के जो सामान्य ग्रुण है, उनका 
मिथ्यात््व के उदय मे भी हछाप्त और विकास होता ही 
रहता है। यह अनादि नियम है। अत पर वस्तु के 
हरुण को प्राप समझ कर परित्याग करना ही अ्रचौये 
है । अचौर्य के विपय में इस प्रकार की व्याख्या सग्रह-नय 
की हृष्टि से समभनी चाहिए । 


(३) व्यवहःर-नय 


दृष्टि सम्यक होते हुए भी यदि अप्रत्याख्यानावरण 
कषाय का उदय होता है, तो पाप को पाप समभते हुए भी 
अचौयं-ब्रत का आराधघक नही हो सकता, क्योकि हृष्टि 
ठोक होते हुए भी प्रकाश के बिना अच्घेरे मे भटकना ही 
पड़ता है | अतः दृष्टि ठीक होते हुए भी जिस प्रकार प्रकाश 
की अत्यावश्यकता रहती है, उसी प्रकार दृष्टि सम्यक्‌ होते 
हुए भी यदि श्प्रत्याख्यानावरण कपाय चतुष्क का उदय होता 
है, की तो वह कषाय चतुष्क, स्वच्छ गगन-प्रुकुत्त अमावस्या 
रात्रि के तुल्य समझना चाहिए । अत स्पष्ट शब्दों मे यह 
कहना चाहिए कि-अरिहंत भगवात्‌ ने यगृहस्थों के लिए 
जिस मोटी चोरी का त्याग बतलाया है, उसका त्याग कम 
से कम दो करण और तीन योग से होना चाहिए, श्रर्थातु-- 
ऐसी मोटी चोरी न तो स्वय अपने ही मन, वचन और काय 
से करे, और न दूसरो के मन, वचन और काय से कराए 
जैसे--किसी के घर मे या दृकान मे सेन्ध न लगाना, 
किसी की गाँठ न कतरना, किसी को घूर्तता से न ठगतना, 
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मार्ग में आते-जाते किसी छुसाफिर कोन लूटना, पडी हुई वस्तु 
न उठाना, चुराई हुईं वस्तु न लेना, चोर आदि को सुविधा 
पूर्णा सहयोग न देना, और जो राज्य-विधान प्रजा के लिए 
हितकर हैं उसका भंग न करना, जैसे--चु गी-कर न देना, 
इनक्रम टेक्स तथा विक्री टैक्स न देता, ब्लैक सार्कीट करना, 
रिवग्वत खाना, जूआझा खेलना, बिना लाईसेन्स के हथियार 
रखना, सिगरेट-वीड़ी पीना, शराव पीना, पर-स्त्री गमन, 
ग्रादि दुर्व्यसनों मे लिप्त रहना। राज्य-विंधान को भग 
करना भी एक प्रकार की चोरी है। शअ्रत्त राज्य विरोधी 
ग्राचरण न करना, न्यूनाधिक न तॉलता और न न्यूना धक 
मापना ही चाहिए। असली वस्तु में वकलो वस्तु 
मिलाकर लोगों की आंखों में धुल डालना भी चोरी हैं, 

यह वजित होना चाहिए । किसी पर अभ्रकारण आक्रमण भी 
न करना चाहिए । जिस प्रान्त में जो पुस्तके जप्त हो चुकी है, 
उसी प्रान्त मे उन पुस्तकों को रखना और उन्हे पढना भी चोरी 
है । क्योंकि वे कितावे छिपाकर ही रखी जातो है और 
छिपकर ही पढ़ी जाती है, मत में सदेव खटका ही बना 
रहता है । गाय, भैंस, वकरी आदि का स्वार्थ वश अधिक 
दूध दोहना भी चोरी है, क्योकि स्वार्थपरता के कारण 
दोहन किया अधिक दूध पश्चु के बच्चे का ही न्यायोचित 
भाग है । भरत. इस प्रकार की स्वार्थ पूर्ति न केवल चोरी 
ही है, वल्कि पश्ु के वच्चे को भूखा मारने की दुस्साहसिक 
'श्रनेत्तिकता भी है। और यह अनैतिकता अहिंसावादियो के 
लिए, गौ-रक्षों के लिए तथा जीव-रक्षा-क्रत पालको के 
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के लिए एक प्रकार. की चारित्र सम्बन्धी शिथिलता है। 
आश्रयदाता की सम्पत्ति का हरण करना भी चोरी है-।. 
सत्सग में-जाने से और जिन-वाणी के सुनने से जी चुराना 
भी चोरी है । अवकाश होते हुए भी सामायिक्त का नित्य-नियम 
न करना भी चोरी है | किसी स्कूल” में, कॉलिज मे, मीटिंग 
में, कार्यालय से अथवा “व्याख्यान मे विलम्ब- से पहुँचना 
आर समय समाप्त होने से” पहले उठकर चले जाना भी 
चोरी है। धर्मार्थ द्रव्य को अपने ही किसी काम मे व्यय 
करना भी चोरी है। विरादरी के हिताथं बनाए गए 
नियमो को तोडना भी चोरों है। खोटा सिक्का दान-पात्र से 
डालना, भी चोरी है। किसी नि.सतान रिश्तेदार की सम्पत्ति 
को हस्तगत करने की चेष्टा :भी चोरी है | परिश्रम थोडा 
करना और पारिश्रमिक अधिक लेना भी चोरी है। श्रम- 
जीवी से? श्रम तो अधिक लेना और पारिश्रमिक बहुत 
कम देना भी चोरी है। 
इस प्रकार की मोटी चोरियों का परि त्याग और सुक्ष्म 
चोरियो का विवेक रखने से ही अचौर्य ब्रत की सच्ची आरा- 
धना हो. सकती है | इस ब्रत के आराधक पचम शुरण-स्थान 
वाले 'दिश-ब्रती श्रमणोपासक' होते है, श्र्थात्‌ु-जिसका जीवन 
गृहस्थ अवस्था मे राज-नीति और धर्म-नीति की हृष्टि से 
आदशंमय हो, उसे जैन-परिभाषा में 'श्रमणोपासक” कहते 
है । जहाँ तक व्यवहार-नतय का विषय है, वहाँ तक तो 
ग्ृहस्थ अचौये-ब्रत की आराधना ही कर्ता है। वस्तुतः 
व्यवहार-तय राज-नीतिः श्रौर धर्म-तीति, दोनो से मिश्रित है । 
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अस्तु, यह चय देग-ब्रत का ही अ्रनुसरग्य करता है । 
आज सतन्र-सय 

विना दी हुई जो भी वस्तु है या जिस वस्तु को ग्रहण 
करने की श्राज्ञा नही ली गई, उसे ग्रहण करना भी चोरी 

। उसे तीन करण और तीन योग से ग्रहए। न करना ही 

अचोौर्य महात्रत है । इस नय की पूर्ण हाष्ट छठे ग्रुण-स्थान 
पर पडती है, अर्थात्‌--छठे ग्रुण-स्थान मे जितने भी अचोर्य 
महाब्रत के आराधक हैं, वे सब इसी नय की परिधि मे है। 

इस नय का मुख्य विषय अचौर्य महात्रत है , श्रर्थात्‌- 
साधक चाहे किसी ग्राम मे हो, नगर में हो, या श्रटवी 
में हो , और कोई वस्तु थोड़ा हो या बहुत, सूक्ष्म हो या 
स्थूल, सजीव हो या निर्नीव, बिना दी हुई कोई भी और 
कंसी भी वस्तु क्यो न हो, उसे न तो स्वय ही ग्रहण करना, 
न दूसरे से ग्रहण करवाना, और न ग्रहण करते हुए 
की अनुमोदना (समर्थन) मन-बचन-काय से करना; इस 
प्रतिज्ञा को जीवन पर्यन्त ग्रहरा करता और तदनुरूप उसका 
पालन करता ही अचौय महाव्रत पालन को सार्थकता है । 

जिस वस्तु का कोई स्वामी नहीं है श्रथवा कोई भूल 
गया हो, ऐसी वस्तु किसी भी कारण से चारित्रवान्‌ ग्रहण 
न करे। केकैंड और कतक (सत्र) को एक-सा जानकर 
निष्परिग्रही वने | दाँत शोधन सात्र तिनके को भी विता 
आज्ञा लिए न उठाए | अ्रचौर्य महाब्रती साधक के लिए 
अरिहत भगवान्‌ ने प्रतिवादन किया है कि--संयमी साधु 
सर्वकाल मे श्रप्रतीतकारी घर में प्रवेश न करे, अ्रप्रतीतकारी 
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श्राहर-पानी ग्रहणा न करे, एवं अ्प्रतीतकारी पाट- 
पाटला, मकान, घास-फुप्त, वस्त्र-पात्र, कम्बल, रजोहरणा, 
चोल-पढ़ा, म्ुखवस्त्रिका अथवा अन्य किसी प्रकार की उप- 
लव्धि जिसके लेने से लोक मे निन्‍दा हो, यदि ऐसी 
वस्तु कोई देने ज़गे, तो वह वस्तु भी कदापि नही लेनी 
चाहिए। सुकृत करते हुए को अन्तराय न डाले और 
दात देते हुए को न हटाएं। यदि कभी किसी वस्तु का 
वेंटवारा करता पड़े, तो निष्पक्ष एवं निस्‍्वार्थ बँटवारा करे । 
आवश्यकता से अ्रधिक कोई भी वस्तु न रखे, परिमाण 
से अधिक भोजन न करे, जब सब लोग आराम कर रहे 
हो, तब जोर-जोर से न पढे और न जोर-जोर से बोले भी । 
जिस दरवाजे पर 'प्रवेश-निषेधघ/ का साइनवोडे लगा हो, 
वहाँ बिना आजा लिए प्रवेश न करे | दूसरों के किये हुए 
श्रेष्ठ कार्य को कभी न छिपाए । 

द्रव्य, क्षेत्र और काल के अनुकूल होने पर भी तप ने 
करना चोरी है । एक वस्तु मे दो व्यक्तियों का सामा है 
श्रौर उनमे से एक नही देना चाहता, तो वह वस्तु लेना भी 
चोरी है । किसी की वस्तु देखकर या सुनकर ससे प्राप्त 
करने की इच्छा प्रकट करना भी चोरी है। जिस वस्तु में 
सब का साका है, उसमे से कोई हिस्सेदार अगर अपने 
हिस्से से ग्रधिक लेता है, तो वह भी चोरी है। अपनी 
स्वार्थ सिद्धि के लिए किसी को बहकाकर अपना बनाना भी 
एक प्रकार की चोरी है । 

किसी क्षेत्र से या परिषद्‌ मे व्याख्यान का समय नियत 
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किया गया है, उससे अ्रधिक समय लेना भी चोरी है । श्राना 
लिए विना किसी वस्तु को परोक्ष रूप मे देख लेना भी चोरी 
है । सयम के मार्ग में उद्यम न करके आलस्य और प्रमाद 
प्रकट. करना, बार-बार विषयों का सेवन करना, तप में 
अरुचि प्रकट करना, और स्वाध्याय के समय स्वाध्याय न 
करना भी चोरी है। दीक्षित साधु को सयम के पथ से अ्रष्ट 
करना भी चोरी है । | 

कृतघ्नता भी एक प्रकार की चोरी है ) जादू-टोना और 
धागा-तावीज बचाना भी चोरी है। किसी खेल-तमाशे को 
या किसी काम-वद्धक वातावरणको छिपकर देखना भी 
चोरी है। किसी की कविता -मे या किसी के निवन्ध मे 
अपना नाम जोडना भी चोरी है। अपने पास आवज्यकता से 
अधिक उपकरण होते हुए दूसरे को शअ्रत्यस्त आ्रावश्यकता ह। ने 
पर न देता भी चोरी है। दान देते -हुए को: अन्तराय देता 
भी चोरी है। जितनी भूमि की श्राज्ञा ली है, उससे अ्रधिक 
अपने काम मे लेना -भी चोरी है।- चतुविध श्री सघ'की 
समृद्धि के लिए वनाए गए विधान को तोडना भी चोरी है। 
आचार्य, गुरू या रत्ताधिक की बिना आज्ञा'से किसी पदार्थ 
को प्राप्त करना, और उसे विना दिखाए सेवन कर'लेना 
भी चोरी है । रसोईघर मे रसोईया प्राय क्यारियाँ बनाकर 
मर्यादा बनाता है, उस मर्यादा का उत्लघन करके अन्दर 
जाना भी चोरी है। :, 

उपयु क्त सभी प्रकार की चोरियो से निवृत्ति प्राप्त 
कर लेना ही अचौर्य महात्रत का परिपूर्ण पालन है | 
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(०) दशाब्द-तथ 

जो व्यक्ति दूसरे की यत्-प्रतिष्ठा, आदर-संत्कार एव 
मांस-सम्मान को स्वयं प्राप्त करता चाहता है, वह महात्रती 
भी चोरो के दोप से श्रछृता नही है | जैसे कि चोरी पाँच 
प्रकार की होती है-- 

(क) तप-चोर--तप कोई दूसरा करे और तपस्वी 
आप कहलावे--ग्रुप्त रूप में खाना खाए और प्रकट रूप में 
तपस्वी कहुलावे । कोई दर्शनार्थी किसी दुर्बल झुनि को 
देखकर भाव प्रवरा शब्दों मे ऐसा वोले--धन्ना झुनि की तरह 
दुष्कर करनी करने वाले आप ही हैं क्या ? और उत्तर देते हुए 
यदि ऐसा कहे--साघु तो सर्देव ही तपस्वी होते है । तपस्वो 
न होते हुए भी तपस्वी की प्रतिष्ठा लूटने से महामोहनीय 
कर्म बन्धता है। अत जो “तप चोर' होता है, वह किल्विषी 
देवता बनता 

(ख) वय-चो र---दो मुनि विचर रहे है । एक वय से 
युवक है किस्तु पर्याय में ज्येष्ठ, और दूसरा मुनि बय मे वृद्ध 
है किन्तु पर्याय मे कनिष्ठ । दर्शनार्थी रवेत केश देंखकर यह 
पूछे कि-बडे महाराज कया श्राप ही है ? इसका उत्तर देते हुए 
कहे कि-साथु दो हमेशा वड़े ही होते हैं, श्र्थातृ-बडे साधु की 
प्रतिष्ठा आप स्वय प्राप्त करना । इसे 'वय चोर कहते है । : 

(ग) रुूप-चोर--एक जेंसा रूप, एक जेसा डीलडौल, 
एक ज॑सा नाम, एक जेसा वेष दो झुनियो का है। उनमे एक 
प्रसिद्ध एव प्रतिष्ठित है, और दूसरा अप्रसिंद्ध एवं अप्रतिष्ठित 
एक प्रइनकर्त्ता ने पूछा क्या आप वही है, जिनकी कीत्ति विश्व 
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भर में फैल रही है ? ऐसा सुनकर मौन धारण करे या ऐसा 
कहे--साथधु तो लब्ब-प्रतिष्ठ होते है। ऐसा गोलमोल जवाब 
देना कि जिससे पूछने वाले को ऐसा प्रतीत हो कि यह वही 
है जिनके दर्शन में करना चाहता था। इसे रूप चोर 
कहते हैं । 

(घ) श्राचार-चोर--शुद्धाचारी न होते हुए भी श्रपने 
ग्रापको शुद्धाचारी कहें, ग्रुप्त रीति से अनाचार सेवन 
करना किन्तु जनता के समक्ष क्रिया-पात्र बतना और चौथे 
आरे के आचरण का प्रदर्शन करना । इसे 'आ्रचार चोर' कहते 
है; श्र्थात्‌ु--चारित्र विहीन होते हुए भी शुद्ध चारित्री की 
प्रतिष्ठा लूटना । 

(ड) भाव-चोर--चोरी ' से ज्ञान सीखना, मायाचारी 
से ज्ञान सीखना, जिन-जिन आगमधघरों से सूत्रों का ज्ञान प्राप्त 
किया है, उनका नाम और उपकार छिपाना । किसी के पूछने 
पर यह उत्तर देना--मेंने श्रुत-ज्ञान स्वयमेव प्राप्त किया है । 
ऐसा उत्तर देने वाला भाव चोर कहलाता है । 

तीर्थद्धूर की श्राज्ला भग करना और निषिद्ध क्रिया का 
आचरण करना भी चोरी है । कोई भी महात्रती यदि उक्त 
क्रिया करता है, तो वह शब्द-नय की दृष्टि से चोर है। 
रोगी, ग्लान या महा तपस्वी के नाम से लाए हुए आहार 
को स्वयमेव सेवन कर लेना भी चोरी है । श्रत. ऐसा कहना 
चाहिए कि--जो श्रप्रमत है, वस्तुत. अ्रचीर्य महात्रत के प्रति- 
पालक वे ही हैं । प्रमत्त-दगा मे ता सुक्ष्म श्रदत्ता दान का दोप 
लगता ही रहता है । 
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(६) सम भिरूढ-तय 

भ्मत्त अवस्था में लगे हुए दोषो की आलोचना और 
निन्‍्दना ग्रहरा न करना भी एक प्रकार की चोरी है। और 
जव तक मोह एवं लोभ का उदय है, तब तक अ्रप्रमत्त अवस्था 
में भी अदत्तादान के दोप से अछूता नही रहा जा सकता, 
अर्थात्‌ृ--दसवे ग्रुण-स्थान तक अदत्तादान ( चोरी ) का 
दोष लगता है। बीतरागता मे अचौय दोष नही लगता । 
यह कृथन समभिरूढ-नग्य की अपेक्षा से समझना चाहिए । 
(७) एवंभत-नय 

जहाँ तक कोई भी जीव छद॒मस्थ और अत्पन्ञ है, वहाँ 
तक चोरी के दोष स अछूता नही रहता । सर्वज्ञ होने पर ही 
अचौय॑ महांबते पूरा" विकसित होता है। घातिया कर्मो के 
सर्वथा क्षय होने से हो दुगु णों का विलय होता है । 

दोषो का मूल कारएा मन ही है। तेरहवे ग्रुण-स्थान 
में मन सक्रिय नही होता । 'चौये यह दोष घातिया कर्मजन्य 
है। अधातिया कर्मो से आत्मा मे किसी प्रकार भी विकार 
नही होता । अत. जहाँ अचौय की परिभाषा उक्त शैली से 
की जाए, वहाँ एवश्ूत-तय की अपेक्षा से ही.७ समभनी 
चाहिए । 


श्श्‌ 


निहित वा पतितं वा, 
सुविस्मृतं वा पर-स्वमविसृष्ट्म्‌ ।' 
न हरति यन्न च दत्ते, ह 
तदकृश चोर्यादुपार्मणुस्‌ ॥ 


- रत्वयक्नरण्ड श्रावक्राचार, ३, ५७, 


किसी की रखी हुई, पडी हुई भूली हुई तथा विना दी 
हुई वस्तु को न स्वय ग्रहण करना और न दूसरे को देना--यह 
अस्तैयश्नत है । ह॒ 


(्‌ः 
ब्रह्मचय 

(१) नेगस-नय 

काम और राग की प्रेरणा से दो प्राणियों के संयोग से 
होने वाले वेषयिक सुख को 'मेथुन' कहते हैं | मैथुन क्रीडा न 
करता; इसे “ब्रह्मचर्य” कहते हैं । जो व्यक्ति अबोध अवस्था मे, 
लज्जां अवस्था मे एवं वाद्ध॑क्य मे स्वास्थ्य रक्षा के लिए, बल- 
वृद्धि के लिए, स्वर्ग प्राप्ति के लिए, परीक्षाओं से उत्तीर्ण 
होने के लिए, विद्या प्राप्ति के लिए ( ब्रह्मचर्येश विद्या, 
विद्यार्थी ब्रह्मचारी स्यात्‌ ) तथा राज-भय से, समाज-भय से, 
अपयश के भय से, किसी लौकिक कार्य मे व्यग्र-चित्त रहने 
से, घन नष्ट होने के भय से, समय और स्थान की प्रति- 
क्ुलता से, विवेक न होने से, दवाइयो के द्वारा वीर्य रोकने ' 
से, उपशान्तता से, कार्ये की सफलता के उद्देश्य से, परवशता 
से, आयु, यौवन, रूप एवं स्वर--इन सभी की रक्षा के 
लिए, रोग के भय से (भोगे रोग भयम्र) आदि उद्देश्य से 
जो मैथुन क्रीडा नहीं करता है, इस नय की दृष्टि से वह भी 
ब्रह्मचारी कहलाता है ।  + ' ह 

ब्रह्मचयं की आराधना करने वाला सम्यक्‌-हृष्टि हो, मिश्र-- 
दृष्टि हो या मिथ्या-दृष्टि 'हो, उसे ब्रह्मंचारी कह सकते है । 
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(२) संमग्नमह-नय 

सम्यक्‌-दृष्टि ही ब्रह्मचर्य के वास्तविक महत्त्व को जानता 
है । मिथ्या-दृष्टि ब्रह्मचर्य का पालन तो करता है, परन्तु उसका 
हृष्टिकोश ठीक न होने से वह ब्रह्मचारी नहीं कहलाता । क्यो 
कि मिथ्यात्त्व मोहनीय कर्म के उदय भाव में किसी भी धर्म के 
अ्रग को वास्तविक रूप में नही जाना जा सकता, और बिना 
ज्ञान के किसी भी क्रिया का कोई महत्व नही है। 

आत्मा का ध्येय ससार के जन्म-मरण आदि दूु खो से 
सर्वधा छूट कर मोक्ष प्राप्त करना है। इस ध्येय को तभी 
प्राप्त किया जा सकता है, जब सम्यक्त्व हों, दृष्टिकोण ठीक 
हो, विवेक हो, ओर शरीर एवं मन स्वस्थ हो (गरीर माद्य 
खलु धर्म-साधनम्‌) , जैसे वायु के चलने से वृक्ष के पत्ते 
हिलने लग जाते है और वायु के न चलने से पत्ते भी नहीं 
हिलते । पत्तो के हिलने से छोटी डालियाँ हिलती है, ' उनके 
हिलने से वड़ी डाली हिलती है और बड़ी डाली के हिलने से 
समुच्चय वृक्ष हिलने लग जाता है। इसी प्रकार काम वासना 
पैदा होने से वीयं की. नाडी में कस्पन होता है। तन्पश्चात्‌ 
अन्यात््य नाड़ियो मे और समुच्चगय् सर्वाज्भ ,मे कम्पन होने लग 
जात्ता- है। तब मन, बुद्धि और बरीर, भी अस्वस्थ हो 'जाते 
है । उस अस्वस्थता. का एकमात्र इलाज ब्रह्मचर्य ही है । 
वस्तुत. ब्रह्मचर्य _ मानव-धर्म का एक प्रधान अद्भ है, अतः 
प्रधान श्रद्ध की रक्षा करने से उसके सहचारी उपाज्ड्रो क्री 
रक्षा स्वशमेव हो जाती है । ब्रह्मचर्य से मन, बुद्धि. और 
शरीर, विल्कुल स्वस्थ रहते ,है। इनके स्वस्थ ,रहते से: 
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विचार भी छुद्ध एवं उच्च रहते है । अ्रत यह सिद्ध हुआ कि 
सम्यक्त्व-पूर्वकं जो सदाचार पालन किया जाता है, वह 
ब्रह्मचर्य है| ब्रह्मचर्य के विषय मे सग्रह-तय का यह दृष्टि- 
कोण है । 


(३) व्यवहार-नय 


श्रेष्ठ आचख्ण को ही सदाचार कहते है। आत्मा के 
किसी भी एक प्रधान गुण को अपनाने से उसके सहचारी 
अनेक ग्रुण अनायास ही स्वयमेव प्रकट हो जाते है । उनको 
अपनाने के लिए कठोर परिश्रम की आवश्यकता नही रहती । 
जेसे किसी सम्राट को अपने अनुक़ुल करने से अन्य सभो 
राज्याधिकारी स्वयमेव अनुकूल हो जाते है, वसे ही अ्रकेले 
बहाचर्य के आश्रित अनन्त गुण स्वयमेव प्रकट हो जाते है। 
जितने गअश्गों मे ब्रह्मचर्य का ठोक-ठीक पालन होता जाएगा, 
उतने ही अश में आत्मा का कल्याण होता जाएगा । 

जो सर्वथा अखण्ड ब्रह्मचयं का पालन नही कर सकता, 
फिर भी दुराचार से सन्‍्तोष धारण करना चाहता है , तब 
विवाह की. रस्म अदा करनी पड़ती है, अर्थात्‌--जो विवाह 
किया जाता है वह मदाचार की रक्षा के लिए है, न कि भोग 
की पूर्ति के लिए । जिस प्रकार स्त्री का पति-ब्रत धर्म है, बसे 
ही पुरुष का भी पत्नी-ब्रत धर्म है। 

“विवाह पुरुष और स्त्री के आजीवन साहचर्य का नाम 
है । यह साहचर्य ही काम वासना की दवा है, और ब्रह्मचर्य के 
समीप पहुँचने का सहज साधन है। यह साहचर्य तभी 
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अतिचारों को जानना तो अवश्य चाहिए, परन्तु इन्हे 
आचरण मे कदापि नहीं लाना चाहिए | यह है व्यवहार- 
नय के अनुसार ब्रह्मचय की सक्षिप्त परिभाषा । 
(४) ऋजुसत्र-नग्र 

ब्रह्मचर्य त्रत की रक्षा के दो उपाय है--एक ज्ञान-मार्ग॑, 
ओर दूसरा क्रिया-मार्ग । क्रिया-मार्ग ' ब्रह्मचर्य के विरोधी 
सस्क्रारो को रोकता है, और ज्ञान-मार्ग अन्रह्मचर्य के संस्कारों 
को निमू ल कर देता है। 

ज्ञान-मार्ग के द्वारा ऐकान्तिक और श्रात्यन्तिक रक्षरा 
होता है, परन्तु क्रिया-मार्ग के द्वारा ऐकान्तिक और आत्यन्तिक 
रक्षण नही होता । ज्ञान-मार्ग उत्तम उपाय है और उसमे 
श्रन्तरज्ध कारण है । 

क्रिया-मार्ग में बाह्य नियम एवं उपनियमो का समावेश 
हो जाता है। ब्रह्मचय का अर्थ केवल सम्भोग में वीय॑ का 
नाथ न करते हुए उपस्थ इन्द्रिय का सयम रखना ही नहीं 
है, अ्रपितु ब्रह्मचर्य का क्षेत्र बहुत ही व्यापक है । अत उपस्थ 
इन्द्रिय के सयम के साथ-साथ श्रन्‍्य इन्द्रियो का निरोध 
करना भी आवश्यक है । न्‍ 

प्रस्तुत तय उसी को ब्रह्मचारी मानता है, जिस व्यक्ति 
ने तीन करण और तीन योग से अन्नह्मचयं का सवेथा त्याग कर 
दिया हो । इस ब्रत की रक्षा के लिए पाँच भावनाएँ बतलाई 
गई है, जिनका पालन करना अनिवाय हो जाता है । 

पहली भाववा--जिस जगह स्त्री, पद्नु और नपुसक 
रहते हो, उस जगह नही ठहरना , श्रर्थाव-जिस स्थान मे 
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उहरने से घर मे वेठी हुई स्त्री दिखाई दे, द्वार से आती-जाती 
दिखाई दे, आँगन में, भरोखे मे, चौवारे मे, कोठी मे, महल 
में, या पीछे के स्थान में स्त्रियाँ दिखाई दे, या उनकी बाते 
सुनाई देती हो, जहाँ स्त्री-शद्धार की कथा होती हो, उनके 
हँसने-रोने की आवाज आती हो, गाने और क्रीडा की अवाज 
आती हो, उस जगह कदापि नहीं ठहरना । फिर चाहे वहस्थान 
कितना ही अच्छा क्‍यों न हो, वहाँ ठहरना ब्रह्मचयं के लिए 
अत्यन्त हानिकारक है । 
जिस प्रकार बिल्ली के निवास स्थान के पास चूहो 
का रहना असगत है, इसी प्रकार स्त्रियो मे रहने वाली 
जगह मे ब्रह्मचारी पुरुष का रहना सर्वेथा असगत एवं हानि- 
कर है । क्योंकि वहाँ रहने से उसके ब्रह्मचर्य मे ' हानि पहुँचने 
की सभावना रहती है । --(उ० अर० ३२, गा० १३ ) 
भले ही मन, वचन और काया रूप तीन ग्रुप्तियो 
से गुप्त ऐसे समर्थ मुनि, जो बस्त्रा भूषणों से सुशोभित एव 
मनोहर देवाज्भनाओं द्वारा भी ब्रह्मचर्य ब्रत से डिगाये न जा 
सकते हो, तो भी उन के लिए एकान्‍्त हितकारी जानकर 
विविक्‍त वास, अर्थात्‌-स्त्री, पशु, और नपुसक से रहित 
स्थान का सेवन करना ही प्रदस्त वतलाया है। 
“(उ० अर० ३२; गा १६ ) 
दूसरी भावना- स्त्रियों को परियपद्‌ मे बेठकर विचित्र 
प्रकार की हास्य, श्यूद्धार और मोह को पेदा करने वाली कथा 
न कहे । स्त्रियों के सौभाग्य और दुर्माग्य तथा ६४ कलाझ्ी 
का वर्णन, असुक देश की स्त्रियों का वर्णन, विवाह आदि का 
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ब्रगान; उनकी जाति, कुल, रूप, ताम, वेप, अलकार आदि का 
बर्गान-इत्यादि सहित कथाएँ न तो कहे, न सुने, न पढे ओर न 
चिन्तन ही करे । अब्लील कथाएं कहता, सुनना, पढ़ना और 
उनका चिन्तन करना भी ब्रह्मचय के लिए अत्यन्त हानिकारक 
8 | श्रतः ब्रह्मचर्य की रक्षा के लिए दूसरी भावना का पालन 
करना श्रत्यावध्यक है। 


तीसरी भावता--स्त्रियों को देखना । उन का हुँसता, 
बोलना, चेष्टा करना , और उनका हाव-साव, कटाक्ष, चाल, 
विलास, खेल, नृत्य-तमाशा, सौन्दर्य, हाथ-पाँव, नयत, लावण्य, 
रूप, यौवन, पयोधर, वस्त्र, अलकार, अधरोष्ठ, गुप्त-स्था 
आदि जोकि तप, सयम और ब्रह्मचर्य के उपबाता 
है, उन्हे न तो कभी देखे, न वचन से कभी प्रार्थना करे 
और न मन से कभी देखने की अभिलाषा ही करे | 


जो श्रमण तपस्वो हैं, वे स्त्रियों के रूप, लावण, 
विलास, हास्य तथा मधुर बचनो को, इंगित, इशारा # 
विविध प्रकार की शारीरिक चेष्टा, प्र्थातु--क्रटाक्ष, कि 


आदि को अपने चित्त मे स्थापित करके उन्हे अनुरागर्यू' 
देखने का प्रयत्त कभी न करे । 


--(उ० ग्र० २२, गा ५0 


हा सदा ब्रह्मच्य में अनुरक्त रहने वाले तथा ०7] 
तल्लीन रहने वाले साधुओं के लिए स्त्रियों के अद्भ-उपाई रा 
को राग-पूर्वक न देखना, उनकी इच्छा न करना, उनका हि 
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करना, आसक्िति पूर्वक उनके रूप आदि का ग्रुण कीत्तेन भी न 
करना परम हितकारी है । 
-“(उ० भर० ३२, गा० १५ ) 


ब्रह्मचयं की रक्षा के लिए त्तीसरी भावना का पालन भी 
अनिवार्य है, ऐसा महरषियों का अभिमत है । 


चौथी भावता--ब्रह्मचर्य मद्वाब्रत धारण करने के पूर्व 
गृहस्थ अवस्था में किये हुए भोग-विलास, एवविषय-सुख को तथा 
इवशुरालय में, उत्सव मे, खेल-तमाशे मे वेष-भूषा सहित स्त्री- 
क्रोडा, आलाप-सलाप, विकार-जनक वृत्तान्तो को स्मृति पथ 
मे न लाए, उनका कभी स्मरण भी न करे | क्योकि उसका 
स्मरण करना ब्रह्मचय महात्रत के लिए घातक है, अतः 
चौथी भावना का भी सतकंता-पूर्वक पालन करना चाहिए। 

पाँचवी भावता--काम-वद्ध क आहार न करे, अर्थात्‌-- 
दूध, दही, घृत, तेल, ग्रुड, जकर, मिश्री, मिठाई आदि पौष्टिक 
तथा रसीले पदार्थों का आहार न करे । एक दिन में अनेक 
बार भोजन न करे, सदेव सरस आहार न करे । दाल, श्ञाक, 
अ्रचार, चटनी, मिर्चे आदि का अधिक सेवन ने करे । लहसुन, 
प्याज का सेवन भी वर्जित है। आहार ऐसा करना चाहिए 
जिससे शरीर का निर्वाह भी हो सके और सयम तथा 
त्रह्मच्य ब्रत की यात्रा भी समाधि पूर्वक ठीक होती रहे, 
श्र्थातु--काम उद्दीप्त न हो, और इन्द्रियाँ उत्तेजित न हों । 

कहा भी है--द्घ, घृत आदि रसो का अधिक मात्रा 
में सेवन नहीं करना चाहिए, क्योकि प्राय रस मनुष्यों मे 
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कामारित को दीप्त करते है । उद्दीप्त मनुष्य की ओर' काम 
वासनाएँ ठीक वंप्ते ही दोडती है, जिस प्रकार स्वादिष्ट फल 
वाले वृक्ष की शोर पक्षी दौडकर श्राते है। 
-“-+(उ० अ्र० ३२, गा० १०) 

जिस प्रकार बहुत ईंधन वाले घने वन में लगी हुई 
वायु-सहित दावागिनि शान्त नही होती, उसी प्रकार प्रकाम- 
भोजी (बिचित्र प्रकार के रस युक्त पदाथो को भोगने वाले) 
किसी भी ब्रह्मचारी की इन्द्रिय रूपी अग्नि शान्‍्त नही होती 
श्रौर बह उसके लिए हितकारी भी नही होती । 

झ्रौषधियों से दवाई हुई व्याधियों की तरह, अ्र्थात्‌ू--जिस 
प्रकार उत्तम श्रौषधियो से पराजित को हुई व्याधि फिर 
श्राक्रमणा नहीं करती, उसी प्रकार स्त्री, पद्यु, नपुसक से रहित 
स्थान तथा आसन आदि का सेवन करने वाले तथा इन्द्वियो 
को दमन करने वाले पुरुषों के चित्त को राग रूपी शन्रु दबा 
नहीं सकता । ““(उ० अ० ३२; गा० १२) 

विकारमय स्पर्श ने करना, विकारमय आसन पर न 
बंठना, विकारी हृष्टि न रखना, विकारी वातावरण से सदा 
दूर रहना , विकारी शब्द और कथा न सुनता, अश्लील 
शब्द न बोलना, रसना पर सयम रखना, विकारोत्पादक 
स्मरण भो न करना, स्देव विचारो को पवित्र रखना--यह 
उपाय क्रिया-मार्ग से ब्रह्मचर्य की रक्षा का है। यदि इस 
पाँचों भावनाशों को समतोल रूप में वश से रखे, तो ब्रह्मचर्य 
की पूर्णतया रक्षा,हो सकती 'है। एक भावना में ढील आरा जाने 
से ब्रह्मचय महाव्रत भग होने मे कोई सन्देह नहीं रहता । 
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आत्म-कल्याण को इच्छा रखने वाले ब्रह्मचारी पुरुष 
के लिए घरीर की शोभा, स्त्री का ससर्ग, पौष्टिक झ्राहार, 
ये सब तालपुट नामक उम्र विप के समान है, शअर्थात्‌ृ--जिस 
प्रकार तालपुट नामक विप तालु से लगते ही प्राणो का 
हरण कर लेता है, उसी प्रकार शरीर के विभूषा आदि 
दुगु णु भी साधु के चारित्रिक ग्रुणो को नष्ट कर देते है । 
--(दशवे०, अ० ८ वा) 
यह है ऋजुसूत्र-तय की हृष्टि से ब्रह्मचर्य की परिभाषा । 
(५) दब्द-नय 
बहा' का अर्थ है--वेद तत्त्व और तप । (वेदस्तत्व तपो 
ब्रह्म इत्यमर ) दशवेकालिक सूत्र के €वे अध्ययन के चौथे उद्देश 
में “वेयमाराहयइ , अर्थातृ--विनय समाधि का उल्लेख 
करते हुए श्रमणा भगवान्‌ महावीर स्वामी ने प्रतिपादन किया 
है कि--वेद की आराधना कर । इस स्थल पर वेद का 
अर्थ-श्रुत-ज्ञान किया है । “चर्य' का अर्थ होता है--तंदनुरूप 
अ्राचरण , अर्थात्‌-उपयोग पूर्वक श्रुत-ज्ञान का अध्ययन 
करना, इसे 'ब्रह्मचर्य' कहते हैं । ह ँ 
'तत्व' का अर्थ है-आंत्मा | चैतन्य आत्मा का मनन, 
चिन्तन' एवं निदिध्यांसन करने को भी 'ब्रह्मचर्य' कहते है । 
तप के बांरह भेद हैं । जिसका सम्बन्ध प्रत्येक तप से हो 
झौर जो उन सव का केन्द्र हो, उसे “ब्रह्मचय” कहते है । 
“तवेसू वा उत्तमचस्भेचेर” ; श्रर्थात--जिसका चित्त 
निरन्तर श्रुत-ज्ञान मे, आत्म-चिंन्तन मे और तप मे संलग्न है, 
उस क्रिया को 'ब्रह्मचये कहते है | ब्रह्मचर्य का श्रर्थ है-सभी 
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'इन्द्रियो' और सम्पूर्ण 'विकारो' पर पूर्ण अधिकार करना। 
ब्रह्मबच्यं-मत वचन ओर कार्य से होता है । प्राकृतिक नियम 
के अनुसार इन्द्रियाँ मन के अ्रधीन है । मन दुद्धि के, और 
बुद्धि आत्मा के श्रधीन है। जब बुद्धि श्रात्मा की सहायिका 
होती है, तब आत्मा अपने स्वरूप को पहचानता है। अतः 
अपने स्वरूप को पहचानना ही 'वह्ायचर्य' है । यह है गव्द-नय 
की दृष्टि से ब्रह्मचर्य की परिभाषा । 


(६) समभिरूढ-नय 


शब्द-तय सातवे, आठवें, और नौवे ग्रुण-स्थान के 
छह भागों में से पहले पाँच भागों में, अ्र्थातु--इन तीन 
गुण-स्थानों मे रहने वाले साधकों में 'ब्रह्मचर्य” मानता है। 
जब कि नौवे ग्रुण-स्थान तक वेद मोहनीय का उदय रहता है, 
अतः उसे हम अवेदी नहीं कह सकते है । वस्तुत. अबैदी को 
ही ब्रह्मचारी कहा जाता है, सवेदी को नहीं । ब्रह्मचर्य के तीन 
भेद है--उत्तम, मध्यम, और जघन्य । 

वासना को पैदा न होने देना--इसे “उत्तम” ब्रह्मचर्य 
कहते है । सुलगती हुई वासना को तप और सयम के द्वारा 
उपज्ञान्त करना--यह “मध्यम श्रेणी: का ब्रह्मचर्य है। मर्यादा 
से वाहर भड़की हुई वासना को भी निष्फल कर देना, अर्थात्‌- 
निमित्त मिलने पर भी भड़की हुई वासना को पूर्ण न करवा, 
इसे 'जघन्य' श्रेणी का ब्रह्मचर्य कहते है। इन तीनो मे 
उत्तम श्रेणी का ब्रह्मचर्य ही इस नय को श्रभीष्ट है । और 
यह अवेदी तथा वीतराग़ मे ही पाया;जाता.है; सवेदी मे नही १ - 


पच सवर [ २३६ 


(७) एबंभ त-नय 

जब तक घातिया कर्मो का उदय या सत्ता विद्यमान है, तब 
तक सादि अनन्त अवेदी नही बन सकता । क्यो कि-साधक ग्या रहवे 
उपशान्त मोहनीय ग्रुण॒-स्थान से च्युत होकर पहले ग्रुण-स्थान तक 
भी आ सकता है। फिर वह अवेदी कहाँ रहा ? इस नय की 
सादि-सान्त अवेदी पर कोई श्रद्धा नही है । जब तक ब्रह्मचयें 
का पूर्ण विकास नही होता, तब तक केवल-ज्ञाच और केवल- 
दशेन उत्पन्न नही हो सकता । घातिया कर्मो के सर्वेथा क्षय 
होने पर ही सादि अनन्त अवेदी बनता है। यही अवस्था 
ब्रह्मचर्य की व्यापकता की है। यह है एवभूत-तय की हृष्टि 
से ब्रह्मचर्य की सक्षिप्त परिभाषा । 


मूल सेय महस्मस्स, . 
महा दोस-समुस्सय । 
तम्हा मेहुण-संसरगं, 
निग्गंथा वज्ञयंति ण॑ ॥ 
“वेशवेका लिक सूत्र, ६-११ 
यह अन्नह्मचर्य भ्रधर्म क। मूल है, महा दोपो का स्थान 
है | अ्रत्तः निम्न न्‍यथ भिक्षु मैथुन-ससर्ग का सर्वथा परित्याग 
करते है । 


अपरिग्रह 
(१) नेंगस-चय 

अपरियग्रह से पहले परिग्रह का विवेचन करना अधिक 
उपयोगी है। अत. आगम के अनुसार सर्वे प्रथम परिग्रह का 
वर्णात किया जाता है। आगमो में नव प्रकार का परिग्रह 
वबतलाया है । 

परिग्रह का गाव्दिक अर्थ होता है---परि-समन्तातु मोह- 
बुद्धया गृह्यते य. स परिग्रहः ।/ श्र्थात्‌-जिसे मोह-बुद्धि के द्वारा 
सब ओर से ग्रहण किया जाय, वह 'परिग्रह' कहलाता है । 
संसार में सभी प्राणी परियग्रह से आदत है। यद्यपि सभी 
प्राणियों का परिग्रह भिन्न-भिन्न है, तथापि उन सव का अच्त- 
भाव नव में ही हो जता है। जेसे-- 

(१) क्षेत्र--उपजाऊ खुली भूमि, खेत, वाग, पहाड़, 
खदान, चरागाह वन-विश्वाग आदि । नहर, कुआा नल-क्ुप, 
कूल, अरहट आदि साधनों से जिसकी सिंचाई की जाती 
है, वह प्रथम क्षेत्र है। श्रौर दूसरः क्षेत्र वह है, जिसकी वर्षा 
से सिंचाई होतो है ; इत्यादि सभी भ्रूमियों का अस्तर्भाव 
क्षेत्र-परिय्रह' मे हो जता है । 

१६ 
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(२) वास्तु--तलघर, हम्य, प्रासाद, कोठी, हवेली 
नौहरा, सकान, दकान साग, तगर, छावनी, तब्ेेला आदि 
इन सब दा अन्तर्भाव 'वास्तु-पर्ग्रिह में हो जाता है। 

(३) हिरण्य--चाँदी के बतन, चांदी के उपकरग्ग, चाँदी 
के भूषण, चांदी के सिवके आदि , ग्रे सभी 'हिरण्य-परिश्रह' 
के अन्लर्गत है 

(४) स्वर्गां--स्वर्ण के बर्तन, शूपगा, सिवके तथा अ्रन्य 
उपकरण ग्रादि , इन सब का अन्लर्भाव '्वर्गा-परिग्रह में 
हो जाता ह । 


(५) बन--+टिकिट, नोट, सिक्का, मणि-मारििक्य वज्ञ, 
रत्त, हीरक, प्रवाल, मोक्तिक चपुष, लोह, सीसा, पापाणा, 
फंक्ट्री, जब, तिनिण अग्रुर, चन्दत, बन्‍्त्र, काप्ठ, चर्म, दत, 
मई, कपास वाल, गध द्रव्यीपधि एव रत्न की चौबीस 
जातियाँ पण्य, यूड, जवकर, आदि, इन सभी वस्तुओं का 
ग्न्तर्भाव 'बवन-परियग्रह में हो जाता है । 

(६) घान्‍्य--गेहूँ, जी, चावल, कोद्रव, केग्र, तिल, मं ग, 
माप (उरद), अलसी, राजमाप, मसूर, कुलत्थ, सरसो, कलाय 
ब्रीहि, मककई, चराक श्रादि, चोवीस प्रक्रार के धान्य- 
विज्येप 'धान्य-परिग्रह में समाविष्ट है । 

(७) द्विपद--स्त्री, पुत्र, पुत्री, भाई, बहन, मिच, नाती, 
गोती, स्वजन, सम्बन्धी, दास-दासी, शुक, मीन, मोर, चकोर, 
कबूतर, हँस आदि; ये सब दो पाँव दाले प्राणी है | अ्रत. इन 
सव का समावेश 'द्विपद-परिग्र ह' में हो जाता है। उपलक्षरा 
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से दो पहिए वाले यान भो इसी परियग्रह में समाविष्ठ हैं। 
जैसे---साईकिल, मोटर साईकिल आदि । 

(८) चतुष्पद--गौ, वृषभ, महिषी (भेस), हाथी, घोड़ा, 
खच्चर, ऊँट, भेड, वकरी आदि, ये सब चार पाँव वाले है । 
उपलक्षण से चार पहिए वाले जितने भी यान हैं। शअ्र्थात्‌-- 
टैक्सी जीप, मोटर ठेला, गाड़ी, आदि , सब का समावेश 
“चतुष्पद-परिग्रह' मे हो सकता है, क्योकि इसके चार पहिए 
होते है । दो पहिए वाले या चार पहिए वाले, इन सभी का 
समावेण 'धन-परिग्रह' मे भी हो सकता है । 

(६) कुप्प--उक्त परिग्रह के सिवाय जितनी भी शेप 
वस्तुएं है, उन सव का समावेश 'कुप्य-परिग्रह' मे हो जाता 
है । इन नव का अन्तर्भाव 'दो' मे भी हो सकता है, जेसे- 
चल सम्पत्ति' और अ्रचल सम्पत्ति! | 'सचित्त-परिग्र ह' और 
अचित्त -परिग्रह' , अथवा 'कनक-परियग्रह और “कामिनी- 
परिग्रह' । 

पाँच इन्द्रियों के विषयों मे आसक्त रहना भी परिग्रह' 
है । जिसका परिचय इस प्रकार है--- 

(१) कर्णा--जो व्यक्ति जिस इन्द्रिय के विषय मे 
अत्यासक्त होगा और उस इन्द्रिय के जितने भी विषय हैं, 
उनके साधन एवं उपकरणो को रखने की भी अवश्य कोशिश 
करता है। जैसे श्रोत्रेन्द्रिय का विषय है-'सुनना', 
श्र्थात्‌-जों सुनने मे अधिक व्यग्र रहता है, वह रेडियो, टेलि- 
फौन, टेली-ग्राम, ठेलीविजन, टेलीपथिन्टर, गाने-बजाने के साज, 
वोलने के उपकरणु-माईक्रोफोन, ग्रामोफोन, वायरलैस, 
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आदि सभी प्रकार की वस्तुए रखता है। 

(२) नेत्र--जो व्यक्ति चल्षुरिन्द्रिय मे अ्रत्यासक्त होता 
है, वह बारह प्रकार के खेल--कुश्ती, ट्रनामेन्ट, डामे, थ्येटर, 
तमाणे सर्कंस, मिस्मरे'ज्म आदि । बत्तीस प्रकार के नाटक--- 
सिनेमा, लीला, उत्सव, मेला, जलसा, जलूस, प्रदर्शनी, सजावट, 
जगमगाहट, सीन, चित्र, देश-देगान्तर पर्यटन, विशेष प्रकार 
के हृद्यों को देखना; इन्द्रजालिक कला श्रांदि , इन सव का 
समावेश “चलन इन्द्रिय के विषय मे हो जाता है, जोकि 
परिग्रह का ही रूप है। 

(३) नासिका--जो व्यक्ति प्राणेन्द्रिय मे अत्यासक्त है 
वह इन वस्तुओं को रखता है । जैसे पाँच प्रकार के फुल, फल, 
बीज, पत्र, जडी-बूटी, कस्त्री, नस्वार, इत्र, फुलेल, केवडा, 
अँवर, ञ्राठ प्रकार की गन्ध, द्रव्य, ध्वूप, अगरवती आदि 
अर्थात्‌-जो सुर्गन्धि युक्त द्रव्य हैं, दे सब ब्राणोन्द्रिय के विषण 
साधन है। अत. उत सभी वस्तुग्रों का सग्रह करता भी 
परिग्रह का हेतु है । 

(४) जिद्वा--जों व्यक्ति रसनेन्द्रियः में श्रत्यासक्त 
होता है, वह इन वस्तुओं को रखता है। जैसे--खाने-पीने के 
समस्त पदार्थ और उनके उपकररण+--जिससे पदारय॑ उत्पन्न 
होते है, जिससे तैयार किये जाते है, जिसके द्वारा बवाए 
जाते हैं तथा पकाए जाते हैं, जिसमे वे पदार्य सम्रह करके 
रखे जाते है, जिससे साफ किये जाते है , जिसमे रख कर 
सेवन किये जाते है , वे सभी 'परिग्रह' कहलाते हैं । माँस, 
अण्डा तथा गहद खाना; देसी व अँग्रेजी शराव पीना, और 
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सुलफा, भांग, गाजा, चरस श्रादि का पीना “महापरियग्रह' 
कहलाता है । 

(५) त्वचा--जो व्यक्ति स्पर्शनेन्द्रिय के विषय में अत्या 
सक्‍त होता है, वह इन वस्तुओं को रखता है । जेसे---बहुसुल्य॑ 
वस्त्र पहनना, ओढना, नाना प्रकार के भूषण धारण करना, 
सुकोमल बिछोने पर शयन करना, सुखदायी श्रासनो पर 
बैठना, भोग-विलास के साधन--- 

शस्त्र-अस्त्र, पौडडर, सावुन तेल, औषधि वायस्लीन, 
क्रीम आदि यातायात के साधन घोडा गाड़ी साइकिल मोटर 
वायुयान हीटर, पे, एञ्जर कण्डीशड, रेफ्रीजेटर अ्रगीठी 
इत्यादि वस्तुएं रखना भी परिग्रह काही खझूप है। 

इस प्रकार इन्द्रियों के जो विषय हैं, उनके समस्त 
उपकरण रखना भी परियग्रह है , श्रर्थात्‌-जी जिस इन्द्रिय 
के विषय मे अत्यासक्त है, वह उन उपकरणो के लिए अनेक 
प्राशियो का घात भी करता है, भूठ भी बोलता है और 
चोरी भी करता है, श्रन्य प्रकार के भी बहुत से 
से कुकर्म करता है। हर समय आते-ध्याव तथा रौद्र-ध्यान 
मे लगा रहता है। सर्देव काम, क्रोध, लोभ, मोह, अश्रहकार के 
वशीभूत होता है । कलह, निन्‍दा, चुगली भी करता है। 
दूसरो पर मिथ्या कलक भी चढाता है श्र मिथ्यात्त्व का 
सेवन भी करता है । जो सदा धर्म से विघ्ुख और पापो के 
सम्मुख रहता है, वह जीवन-पर्यन्त किसी भी इन्द्रिय को 
त्ृप्त नही कर सकता और श्रन्त' समय मे मृत्यु प्राप्त कर 
दुर्गति मे जा पहुँचता है । यह है महा परिग्रहियो की दुर्दशा 
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का सक्षिप्त परिचय । 
लोभ मोहनीय के उदय से नव प्रकार के परियग्रह् को प्राप्त 

करने के लिए इच्छा पैदा होती है | इच्छा से सग्रह-बुद्धि 
पंदा होती है । सम्रह से ममत्व-बुद्धि पैदा होती है, भरत: सिद्ध 
हुआ कि मोह-कर्म परिग्रह सज्ञा का प्रवर्तक है। किसी भी 
वस्तु का ममत्व पूर्वक संग्रह करना 'परिग्रह' है । अ्रप्राप्त वस्तु 
की इच्छा करना, वस्तु मिलने पर सग्रह करना, प्राप्त वस्तु 
पर मूर्च्शा या ममत्व करना, ये परिग्रह के अ्न्तभू त है | 

अ्रथवा अ्रनधिकृत सामग्री को पाने की इच्छा करना 
इच्छा-परिग्रहः है । वर्तमान मे मिलती हुई वस्तु को 
आसक्ति पूर्वक ग्रहण करना 'सग्रह-परिग्रह' है। और समृहीत 
सामग्री पर ममत्व करना, आसक्त होता, गृद्ध .होना सूर्च्छा 
परिग्रह॑ है। परिग्रह-सजा जीव को भीोतिक-जगत्‌ में 
भटकाती 

पाँचों इन्द्रियों के जो पाँच विपय है, उन में आसक्त 
होना भी परियग्रह है । पदार्थ स्वय परिश्रह नही है, किन्तु जब 
उसे पाकर जीव मे राग-हढू प के परिणाम पैदा होते है, तव 
वही पदार्थ उपचार से परिप्रह वन जाता है। वस्तुत. जीव में 
राग-ह्व प रूप श्रध्यवसाय ही परिप्रह है। परियग्रह द्षत्तियों 

झौर मन मे रहता है, वस्तुओं में नहीं । वस्तु पर है, 
पर! में स्व की बुद्धि वनी कि फिर तुरन्त परिग्रह वन जाता 
है । मूलतः “मूर्च्छा परिग्रह है और उससे सम्बन्धित वस्तुएं 
भी परियग्रह है । वस्तु के विना जीवन नही चलता, अत परिग्रह 
पीठ के पीछे रहना चाहिए, मुह के सामने नहीं । श्रथवा 
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असयम, अ्रविवेकिता और अज्ञानता, इन तोनों से संयुक्त जो 
वाह्य वस्तु है, उसे परिग्रह' कहते है । 

जिस पदार्थ का उपयोग व उपभोग, ग्रहण व सम्रह व्यक्ति 
में मूर्च्छा, ममत्व या अन्य विकार भाव लाए वह “'परियग्रह' है । 

जो पदार्थ सामूहिक रूपेणश समष्टि में विपमता पूरों 

दुव्यंवस्था पर अधिकार, हरण, शोपरा, दु ख एवं विनाग की 
प्रवृत्तियों को जन्म दे, वह 'परिग्रह' कहलाता है । कर्म-जन्य 
विकार को भी 'परिग्रह' कहते है | यही परियग्रह का सक्षिप्त 
विवेचन है । 
तंगस-सय 

“तर परिग्रह इत्यपरिग्रह”, अर्थात्‌--परियग्रह के श्रभाव को 
अपरिग्रह' कहते है । भ्रपरिग्रह गव्द समस्त-पद है, इसमें नजर. 
समास हो रहा है । नञ्म समास दो प्रकार का होता है--एक 
प्रसज्य निपेघक, और दूसरा पयु दास निबेघक । इनमे प्रसज्य 
निषेध सवं-निषेघक होता डै, और पयु दास निषेध आंशिक 
निषेघक होता 

जिसके बिना ग्ृहस्थ जीवन की यात्रा, सामाजिक मर्यादा, 
दान तथा पुण्य-क्रियो (। धर्मे-क्रिया निविष्चता पुवक न चल 
सके ; अर्थात्‌-जों सामाजिक, नेतिक और ग्राध्यात्मिक उत्थान 
में साधन रूप हो, उसे 'आ्रावश्यकता' कहते हैं | आवश्यकता 
से अधिक परिग्रह न रखता भी अपरिग्रह है। 

वह अपरियग्रह मो चार प्रकार का होता है, जैसे--द्रव्य 

से, शेत्र से, काल से, और भाव से | इनका विवेचन 
इस प्रकार है--- 
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(१) द्रव्य से अपरिग्रह-श्रावश्यकता से अधिक न रखना 
आय॑-कर्म, आरय-वारिज्य, झारय-कला, आार्य-शिल्प से द्रव्य|उपा- 
जन करना, अधिक कर न लगाना, मामला (हाडा) अधिक ने 
लगाना, रिश्वत न लेना, ब्लैक मार्कीट न करना, किसी पर 
भूंठा दोषारोपण करके न लेना, हिंसा, भूठ चोरी का 
अवलबन लेकर द्रव्योपार्ज॑ज न करना, दुराचार करके द्रव्यो- 
पार्जन न करना, शोपरा वृत्ति न रखना द्रव्य-अ्रपरिग्रह' है । 

(२) क्षेत्र से श्रपरिग्रह---किसी भी क्षेत्र मे, ग्राम, नगर, 
बन मे, किसी भी स्थान में अन्याय और अनीति का अनुसरण 
न करना । जिस क्षेत्र मे रहे उसमे पूर्वोक्त नियमों का पालन 
करना क्षेत्र-अपरिग्रह' है । 

(३) काल से अपरिग्रह--दिन, रात्रि, सप्ताह, मास, वर्ष, 
आयु पर्यन्त किसी भी घडी में कितना ही सुनहरा अवसर 
अन्याय और अनीति से द्रव्योपानंत का मिलता हो, उसे 
स्वीकार न करना 'काल-अ्रपरिग्रह है ! 

(४) भाव से अपरिग्र ह--श्रकृृति से भद्गरता, सुकोमलता 
विनीतता, कषाय की मन्दता, प्रशस्त लेब्या, शुभ अध्यवसाय, 
सन्‍्तोष वृत्ति , थे सब भाव-अ्रपरिग्रह' के भेद हैं । 

यदि फोई व्यक्ति स्वार्थ परायण न होकर सिर्फ राष्ट्र 
की उन्नति के लिए, ग्राम-नगर एवं समाज सुधार के लिए, 
दीन-हीन की रक्षा के लिए, परोपकार के लिए, धर्म-रक्षा 
के हेतु द्रव्योपार्जन को इच्छा करता है, तदर्थ द्रव्य का सम्रह 
करता है । श्रपना तन-मन-धन सर्वेस्व माठृ-भ्रूमि की स्वतन्त्रता 
के लिए वलिदान करता है, तो वह व्यक्ति भी अपरिय्रही है, 
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ने गम-नय 
जो अ्रपरिग्रह के स्वरूप को नही जानता है, न धारण ही 


करता है किन्तु पालता है, वह भी अपरिग्रही है | जानता नही, 
ग्रहण करता है और पालता भी है, वह भी अपरिय्रही है। 
संग्रह-नय 
परिग्रह की संज्ञा ही परिग्रह की जननी है । जिसमे परिग्रह 
संज्ञा का वीज मात्र भी है, उसे अपरिग्रही नही कहा जा 
सकता है । मनुष्य की जन्मजात अवस्था मे परिग्रह संज्ञा माता 
के दूध तक ही सीमित होती है । फिर जने.-शने: माता-पिता: 
भाई, बहनो तक, फिर खिलौने से समवयस्क साथियों से खाने- 
पीने तथा पहलने की चीजो से विद्या से नम्बरों से डिविजन से 
रुपये पैसों से, स्त्री से, बच्चो से, व्यापार, से मित्र और रिश्ते- 
दारों से उपकरणो से गाय भेस हाथी घोडा ऊँट बकरी आदि 
पशुओं से, युग-प्रयोग आदि से परिग्रह सज्ञा श्रपना घनिष्ट 
सम्बन्ध जोड देती है। अन्ततोगत्वा परिग्रह सज्ञा सर्वेलोक 
में व्यापक हो जाती है। ज्यो-ज्यों परिग्रह सज्ञा बढती 
जाएगी, त्यो-त्यों दुख की मात्रा भी बढती ही जाएगी । 
प्रस्तुत हुई परिग्रह सज्ञा को मिथ्या-हृष्टि वस्तुत. नही समेट 
सकता है । सम्यक्त्व लाभ से परिग्रेह सज्ञा कम हो जाती है, 
और सम्यक्‌-जान से उसके स्वरूप को जाना जा सकता है । 
विवेक से तीत्र-रस से मन्द-रस कर दिया जाता है, सम्यक्त्व 
सम्यक्‌-ज्ञान और विवेक ; इन तीनों का क्रिया-काल और 
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निष्ठाकाल युगवत्‌ ही होता है, क्रमण. नहीं । क्योकि क्षायिक 
सम्यक्त्व ब्राप्त होने से मोहनोय कर्म की सात प्रकृतियाँ 
जडइ-सूल से नष्ट हो जाती है, जिनको क्षय करने की फिर कभी 
थ्रावज्यकता नही रहती । वे सात प्रकृतियाँ श्रनन्‍्त सचार वर्द्ध क 
है, दु श्लो की परम्परा बढ़ाने वाली हैं। उन सात प्रक्ृतियों 
के क्षय होने से परित्रह संजा बहुत हो अल्प मात्रा में रह 
जाती है । 
नैगम-मय की मान्यता है कि मिथ्या-हृष्टि भी अ्परियग्रही 
हो सकता है। परन्तु सग्रहनय का कहना है कि जो परिग्रह के 
स्वरूप को जानता ही नहीं, वह अपरिख्रही नहीं हा सकता । 
क्योंकि जो जिश्नके स्वरूप को जानता ही नहीं, वह चाहे 
धारण और पालन भी करे, फिर भी वह परलोक का 
आ्राराधक वहीं हो सकता , क्योंकि वह उसके स्वरूप को 
जानता ही नही । अत कहना चाहिए कि जो अपरियग्रह के 
स्वरूप को भली-भाँति जानता है, वह अपरियग्रही हो सकता 
है । वास्तविक न्‍्याय-नीति का स्वरूप भी सम्यक्दर्शन पूर्वक 
सम्बकजान से ही समझा जा सकता है, मिथ्या-ज्ञान से नही । 
मिथ्या-दृष्टि वस्तु के वाह्य अज्धु को समझ सकता है, जान 
सकता है, किन्तु भीतरी भ्रग को नही | जवकि सम्यकृहृष्टि वाह्म 
अग को तो जानता ही है, साथ ही उसके भीतरी अ्रग को भी 
वहुत कुछ जान सकता है । जैसे पुस्तक के बाह्य अग को 
अनपढ़ भी जानते है और देखते है, परन्तु विशिष्ट विद्वान 
उसके भीतरी अग को भी जानते हैं और देखते है । 
(क) द्रव्यसे अपरिग्रह-अ्रनासक्ति भाव से, न्‍्याय-नीति से, 
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सन्‍्तोष पूर्वक द्रव्योपार्जन करना, उदारता से देना 'अपरिग्रह' है। 

(ख) क्षेत्र से अपरिग्रह---लोक का असख्यातवा भाग 
मात्र ही अपने उपभोग से लाना, इससे अधिक नहीं । 

गि) काल से अपरिग्रह---सम्यक्त्व काल पर्यन्त । 

(घ) भाव से अपरियग्रह--सम्यक्त्व के पाँच लक्षण है , 
जेसे--जम, सवेग, निर्वेद, अनुकम्पा, और आस्तिक्य । 

जब उक्त पाँचों में से किसी एक में भी सम्यकत्वी का 
उपयोग सलग्न हो, तब वही परिणाम, वही अध्यवसाय 
अपरिग्रह' है | क्णेकि सम्यकत्व अवस्था मे मिथ्यात्व और 
अनन्तानुवन्धी कपाय चतुष्क; इन पाँच प्रकतियों का वच्चव न 
होना ही 'अपरिश्रह' है । 

क्षायिक सम्यकत्व श्रवस्था में तो भावी काल में भी वन्ध 
नही होता । ' 


सग्रहननय का कहना है कि जो व्यक्ति अपरिग्रह का 
स्वरूप भली-भाति जानता है, ग्रहण नहीं करता, परन्तु 
पालने का अभ्यास करता है, वह भी कथचित्‌ अपरिग्रही हैं । 
जो अपरियग्रह के स्वरूप को नही जानता उसका ग्रहण करवा, 
ओर उसका पालन करना अवस्तु है। जेंसे मिथ्या-हष्टि का 
अपनाया हुआ अपरियग्रह आत्म-कल्याणा मे सहयोगी नहीं 
है, क्योकि वह जानता नहीं है। अज्ञाती का किया हुआ 
कार्य अज्ञान वद्ध क होता है, यह एक सिद्धान्त है । 
व्यवहार-नय 


जहाँ अपरिग्रह है--वहाँ सहानुभूति, अहिसा, मैत्री, सत्य, 
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ईमानदारी और सदाचार है। जो श्रपनी इच्छाओ को सिर्फ 
आवश्यकताञ्रों तक ही सीमित रखता है ; अर्थात्‌--जिसने 
अपनी इच्छा और मूर्च्छा (ममता) पर प्रतिबन्ब लगा दिया है, 
उसका गृहस्थ जीवन आदर्णमय, सन्‍्तोषमय और सुखमय 
बनता है | आदर्श गृहस्थ अन्याय और अनीति से सम्पन्न 
द्रव्य को विप तुल्य समभता है । वह माया का ग्रुलाम नहीं 
होता । उसका वल और शक्ति सहनणीलता एवं न्याय के 
लिए होती है, प्रभाव के लिए नहीं। उसका अध्ययन ज्ञान 
के लिए, धन-दान के लिए, शक्ति-रक्षा के लिए, और तप- 
निर्जेरा के लिए होता है । 
आदर्श गृहस्थ परिग्रह को परिमित रखता है| वह भी 
सिर्फ आवश्यकता पूर्ति के लिए, न कि दृष्णा पूर्ति के लिए । 
मर्यादा से उपरान्त धत, माल, मिलकत, राजपाट, सत्ता, 
अधिकार मिलने पर भी “लद्ध॑ विपिट्टी कुब्बइ” इच्छा और 
ममत्व का त्याग करता है। वह ऐन्द्रियक भोग भोगते समय 
अनासक्ति, परमात्मा और मृत्यु का ध्यान रखता है। बोलते 
समय सत्य का विनाथ न हो जाए, इस वात का ध्यान रखता 
है । सोते समय, बैठते समय, उठते समय, चलते समय, खाते- 
पीते समय यतना को नही भूलता, उसका अन्त. करण सतत 
जागृत ही रहता है । जाग्रत की परिभाषा है--जो पापों से 
आत्मा को रक्षा करता है। जीता वही है, जो जीवन का 
वास्तविक उद्देश्य समझ कर उसे सफल बनाता है । उसीको 
आदर गृहस्थ कहते है, जिसको जैन-परिभाषी मे 'श्रमणो- 
पासक' भी कहते हैं । 
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अपरिग्रह के विना अहिंसा, सत्य, ईमानदारी श्रौर 
सदाचार अ्रपाहिज है । वास्तव में अपरिग्रह त्याग-म्लक नहीं 
है, वल्कि अग्रहरणा-मूलक है । अपरियग्रह का भ्र्थ ग्रहण करके 
त्याग या दान करना नही है, वल्कि ग्रहरा न करना ही वास्तव 
में अपरिग्रह है । 

स्थूलपरिग्रह विरमण-ह्ृत--प्रहण-मुलक और त्याग 
मूलक दोनों प्रकार का है। इसी को इच्छा परिमारा ब्रत 
भी कहते है । 

(क) द्रव्य से अपरिग्रह--उपयु क्त नव प्रकार के परिग्रह मे 
से मर्यादा से उपरान्त सभी प्रकार के परियग्रह से रहित होना 
अपरिशग्रह' :है । 

(ख) क्षेत्र से श्रपरिग्रह--छह दिशाओं का परिमाण 
करना, दिशावकाशिक ब्रत की आराधना करना भी 
अपरिग्रह' है । 

(ग) काल से अपरिय्रह--दिन, सप्ताह, पक्ष, मास, वर्ष, 
यावज्जीवन पर्यन्त । 

(घ) भाव से श्रपरिग्रह-जितना प्रतिदिन त्याग किया जा 
सके, जितनी प्रतिदिन मर्यादित वस्तु को भी कम किया जा 
सके, इच्छा को कम करना, सम्रह-बुद्धि को घटाना, ममत्व- 
बुद्धि को कम करना 'जेममाइए मइ चयइ से चयइ ममाइयं; 
अर्थात्‌--जो ममत्व बुद्धि का परित्याग करता है, वह ममत्व 
को छोड सकता है । अप्रत्याख्यानावरण कषाय चतुष्क के 
स्वेथा क्षय करने से जो भाव पैदा होते है, वह “अपरियग्रह' है। 

स्थूल' परियग्रह केवल निवृत्यात्मक ही नही है, बल्कि 


श्ध४ ] नय-वाद 


प्रवृत्यात्मक भी है। त्याग और अ्रग्रहरा निवृत्यात्मक है, 
क्योकि इसमे निवृत्ति की प्रधानता है। किन्तु इस प्रकार 
का दान देना प्रवृत्यात्मक अपरिग्रह । स्थूल अपरिग्रह धर्म की 
त्रिमूर्ति । इच्छा को परिमित से भी परिमित करते रहना । 

इच्छा परिमित होते हुए भी अन्याय और अ्ननीति से 
सग्रह तन करना, धर्म से अपनो आजीविका चलाता “धम्मेण 
चेव वित्ति कप्पेमारों विहरइ, और न्याय-तीति से उपाजित 
सम्पति प्रवचन प्रभावना के लिए, चतुविध श्री सघ की सम्रु- 
न्नति के लिए, सहायता पहुँचाने के लिए, श्रुत सेवा के लिए । 
परिग्रह के ऊपर से ममत्व घटा कर दान देना भी 'अश्रपरिग्रह 
है | परन्तु जो व्यक्ति मर्यादा उपरान्त परिग्रह का त्याग 
ओर अणखु-ब्रत धारण कर लेता है, वह यदि दान देता है 
तो उसका महत्व अ्रधिक है, बनिस्बत उसके जोकि अधर्म से 
द्रव्य उपारजित करता है और फिर दान करता है । 

राजा प्रदेशी "जोकि पहले महारम्भी और महा- 
परिग्रही था, सम्यक्‌-हष्टि होने के पद्चात्‌ बारह बत 
केणीकुमार श्रमण के समक्ष धारण किये और उन्ही की 
साक्षी से अपनी रमणीकता को स्थिर रखने के लिए उसने 
अपने राज्य की आमदनी का चौथा हिस्सा दान के लिए 
निकाला । यह सत्य है राजा प्रदेशी के मन मे दान देने के दो 
लक्ष्य थे--एक अचनुकम्पा, और दूसरा प्रवचन प्रभावना । 
सम्यक्‌-दृष्टि के अन्दर पॉच लक्षरा पाये जाते है--शम,सवेग, 
निर्वेद, अनुकम्पा, और आस्था । सम्यगू-हष्टि मे अनुकम्पा का 
होना स्वाभाविक है। सम्यक्‌-हष्टि में अनुकम्पा कारण 
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रूप में नही, बल्कि कार्य रूप मे परिणत हो जाती है । अनु- 
कन्पा भाव से दान-शाला खोली, जिसमे दीन-हीन, अनाथ 
अपाहिज, रोगी, भूखे-प्यासे सुसा.फर आदि सव की देख-रेख, 
रहन-सहन, ओऔषधोपचा र, विद्या-दान, खाने-पीने तथा रक्षा का 
पूर्ण प्रचन्ध किया गया था। यह है अनुकम्पा का साकार 
रूप । 
उसका दूसरा लक्ष्य था--प्रवचन प्रभावना का । जिससे 
जेनेतर जनता में भी जिन-धर्म के प्रति श्रद्धा सम्मान बढ़े 
तथा लोगों को भी मालूम पड जाए कि जब से राजा प्रदेशी 
श्रमणोपासक बना, तभी से दानवीर ठना और गरीबो की देख 
भाल करने लगा | दयावीर, दानवीर, और शाच्त वीर वत्ता, 
राजा का अतुकरण प्रजा ने भी किया। “यथा राजा तथा 
प्रजा” की कहावत चारितार्थ हुई ।यह है श्र मणोपासक बनने 
का पहला दिग्दर्शन । 
सनत्कुमार इन्द्र ने पूर्वभव में चतुविध श्री सघ को 
सहायता पहुँचाई, वह॒ उनका हितेषी था, उन्हे धर्म मे सुस्थिर 
किया, उनके लिए अपना सर्व॑स्व न्यौच्छावर किया । वस्त्र-दान 
भोजन-दान औपधि-दान तथा विद्या-दान इत्यादि अनेक प्रकार 
से चतुविध श्री सघ को सहायता पहुँचाई । अनुकम्पा भाव से 
सहायता पहुँचाने का परिणाम यह निकला कि वह क्षायिक 
सम्यक्‌-हष्टि, परित संसारी, सुलभ बोधि, आराधक और चरम 
शरीरी बना | यह है श्राध्यात्मिक क्षेत्र की सफलता, आगे चल 
कर वह चतुविध श्री सघ सेवक मह॒द्विक - दीर्घायुष्क महा- 
सुखी, महाप्रतापी, महाप्रभावक, शक्रेन्द्र और ईशानेन्द्र, दोनो 


२५६ ] नव-वाद 


इन्द्रो पर जिसका पूर्ण प्रभाव है, इत्यादि अनेक विजेषणो 
से सम्पन्त तीसरे देवलोक का इन्द्र बना । यह है पुण्याचुबन्धी 
पुण्य का फलादेश-जिसने क्रमण' पहले स्थूलप्राणातिपातविरण 
व्रत, स्थूल मुपावाद विरमणव्रत; स्थुल अभ्रदत्तादान विरमण-ब्रत 
श्औौर स्वदारा सन्‍्तोप-ब्रत घारणा कर लिए हों, तत्पश्चात्‌ 
श्रपतीि इच्छा को अ्रनन्त पदार्थों से हटाकर मर्यादित 
कर लो है। आवश्यकता के अ्रनुसार परिमित पदार्थों का 
सग्रह न्याय-नीति से करता है, उसके द्वारा दिया हुझ्ना दान 
विजेप महत्व रखता है । वस्तुतः वही दान अ्रपरिग्रह मे सम्मि- - 
लित है, उसी को दूसरे शब्दों में त्याग भी कहते है । त्याग 
उसी वस्तु का हो सकता है, जिसके ऊपर से मू्च्छाभाव हटा 
दिया हो । जो आश्या रखकर दान दिया जाता है, वह त्याग 
नही गिना जाता । जो सिर्फ दान को ही अधिक महत्त्व देते है । 
त्याग और अग्रहएणा को उतना नही, वे श्रपरिग्रह का वास्त- 
विक अश्रर्थ नही जानते | अपरिग्रहता के बिना केवल दान 
का महत्त्व वेसा ही है, जैसे किसी को वीमार वनाकर फिर 
उसके लिए श्रीपधि का प्रवन्ध करना। त्याग व अग्रहरणा 
अपरिग्रह तो बिल्कुल सुल कुठार करने वाला है श्रीर दान 
ऊपर से ही कोपले नोच॑ने जेसा है। त्याग खाने-पीने की 
दवा है, और दान सिर पर लगाने की सोठ है । त्याग से 
पाप का मूल-बन चुकता है, और दान से पाप का व्याज । 
त्याग में अन्याय के प्रति चिढ है, और दान मे नामवरी का 
लालच । त्याग का स्वभाव दयापूर्ण है, और' दान का मसता 
पूर्ण । त्याग का निवास -वर्म के! शिखर पर है, और दान 
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उसकी तलहूटी पर । त्याग, सवर और॑ निर्जरा का कौरण 
है, भौर दान, पृण्य तथा निर्जरा का । ह 

जिस समय साधक यह समझ लेता है कि सब प्राणियों 
में आत्मा एक समान ही है, तब वह ऐसा कोई कार्य नही 
करता, जिससे एके को दुख और दूसरे को सुख मिले । 
वह तो अयनो सुख ज्ञान्ति के लिए जितने उपकरणों की 
आवश्यकता होगो, उतने ही लेगा, शेष दूसरों के लिए छोड 
देगा। यह है व्यवहार-तय को हृष्टि से अपरियग्रह कोः 
परिभाषा । 


ऋणजुसुत्र-लय 


: छूठे गुण-स्थान में अ्परिग्रह धर्म विद्यमान है । क्योकि 
पाँचवों महात्रत है “सव्बाश्रो परिग्गहाश्रो वेरमण” , तोन 
योग॑ और तोन करण से सभी प्रकार से परियम्रह 
का परित्याग ही अपरिग्रह कहलाता है। जहाँ परिग्रह 
है. वहाँ अवश्य हीं  समत्व भाव है। जहाँ ममत्व 
भांव है, वहाँ सभी प्रकार के पापों का समावेश है। जहाँ 
पाप हैं, वहाँ असयम है। साधुता में असंयम का सर्वथा 
अभाव पाया जाता है, अत कहना चाहिए कि साघुता ही 
अपरिय्रह है । गृहस्थ घर्म में अपरिग्रह सर्वाज्धीण नही हो 
सकती, क्योकि श्रमेणोपासर्क को भी पेरिग्रहिया क्रिया 
लगती है १ 'साधुता में परिग्रहिया क्रिया नहीं लगती, एतदर्थे 
संधि अपरिग्रही हो संकता है, यृंहस्थ नहीं । क्योकि जश् 
प्रायक साधुता अगोकार करता है, तब अपरिग्रह ब्रत धारण 
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करते हुए इस प्रकार प्रतिज्ञा करता है कि से अ्रप्प वा बहुँ वा, 
अणु वा थूल वा चित्तमत वा अ्रचित्तमत व नेवा सय परिग्गह 
परिगिण्हिज्जा, नेवन्नेहि परिग्गह परिगिण्हाविज्जा, प॑रिगिण्हन्ते 
वि अन्ने न समणुज्जाणेज्जा जावज्जीवाए तिविह तिविहेण 
मणेण वायाए काएण न करेमि, न कारवेमि करन्तं पि 
अन्न न समसुजाणामि ॥ --१ 


में सव प्रकार के परिग्रह का परित्याग करता हूँ.।! वह 
परिग्न ह इस प्रकार है---अल्प अ्रथवा बहुत, सूक्ष्म अथवा स्थूल, 
सचेतन अथवा अचेतन । परिग्रह को न मै स्वय ग्रहण करू गा, 
न दूसरों से परिग्रह को ग्रहण कराऊँगा, और परिग्रह 
ग्रहण करने वाले दूसरों को भला भी व ससभूगा, आजीवन 
के लिए मन से, वचन से और काय से न स्वयं करू गा न 
दूसरो से कराऊंगा और करते हुए दूसरो को भला भी नही 
समभूंगा । 

यहाँ परिग्रह से तात्पर्य है--्षेत्र-वास्तु-हिरण्य-स्वर्णा-धन- 
धान्य-द्विपद-चतुष्पद-और कुप्प धातु | वह नव प्रकार का 
परिग्रह अल्पादि छह हिस्सो मे विभक्त हुआ है। वह नव 
अ्रकार का परिग्रह ही अल्प मात्रा मे या अधिक मात्रा में, 
अथवा अल्प-सख्या मे या बहुसख्या में होता । 


अखु और स्थूल का अर्थ है--वह नव प्रकार का परिग्रह 
मूल्य मे अछु और महान, अथवा परिमाण मे अ्रणयु और 
महात्‌, अथवा वजन में अछु और महान, अथवा सूक्ष्म रूप 


१--दणवैकालिक सूत्र, अध्ययन -- ४, 
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झौर,ब'दर रूप तयेव सचित्त और अचित्त, इस प्रकार का 
परिग्रह साधु न स्वयं रख सकता है, त दूसरों से रखवा 
सकता है । और न रखते हुए को भला ही समझती है । यह 
है साधु का अपरिग्रह घ॒र्मं । 
द्रव्य से अपरियग्रह 
चाँदो, सौना, रत्न, मणि, मोती, सीप, शंख, प्रवाल, लोहा, 

ताँबा, सीसा, कॉसी, पीतल, आदि धातुए, क्षेत्र-वास्तु, छत्र, 
कमण्डल, पगरखी पखा मेज कुर्सी सिहासन पाषाण चर्म सीग 
दास दासी प्रेषक, हाथी घोडा, गाय, भेस, बकरी, भेड, आदि 
पशु, रथ, यान, विमान, पोत, गाडी, जहाज, वगरा वसरुचच, 
सरकारी सिक्‍क्रा नया पोस्टकार्ड, पोस्टेज लिफाफा टिकिट, 
नोट स्टाम्प आदि समी द्रव्यो को जपरिज्ञा से जानकर प्रत्याख्यान 
परिज्ञा से परित्याग कर दिया जाता है, वह अपरियग्रह है । 
क्षेत्र से अपरियग्रह॒ 

ग्राम में, नगर मे, या अरण्य मे किसी भी स्थान विशेष 
में ममत्वपूर्ण अपना किसी भी प्रकार का अधिकार न जमाना; 
अर्थात्‌--ममल क्षेत्र से बाहर होना अपरिग्रह है। 
काल से अपरियग्रह 

प्रतिज्ञावद् अम्ुक काल तक सयम निरपेक्ष न होना, 
अर्थात्‌-जीवन , के अन्तिम क्षण तक एक भी क्षरा-सयम 
निरपेक्ष न व्यतीत करना अपरियग्रह है । 

भाव से अपरियप्रह हे 
प्रत्याख्यानावरण कषायचतुष्क के क्षय होने से, जो आत्मा 


हे 
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में अ्ध्यवसाय पैदा होते है । अथवा क्रोध, मान, माया, लोभ, 
गुग, ढ पे, सिथ्यात्व, वेद अरति, रति, हास, जोक, भय, 
जुगुप्पा , इन 2४ प्रकार के आशभ्यन्तरिक परिग्रह से रहित 
होना अपरिय्रह है। 

सयम में उपयोगी, श्रावश्यकता-पूर्ति के लिए झौर्‌ सयत्‌ 
जीवन के निर्वाह के लिए ४२ दोप टालकर आहार, वस्त्र, 


७ पात्र, स्थान, आदि सेवत करना भी अ्परियग्रह है । 


| 


इस वय की हृष्ठटि से १०० प्रकार का शिल्प सीखवा, 
७२ कलाएँ स्रीखना, गस्त्र-अस््र बनाने की विद्या और चलाने 
की विद्या सीखना, राजनेतिक, एवं व्यापारिक भाषाएँ सीखना, 
धन कमाने की विद्याएँ सीखना, खेती वाडी का काम सीखना, 
डाक्टरी विद्या सीखना, सव परिय्रह है 
पद पाने के लिए, पारितोपिक के लिए, वेतन वृद्धि के 
लिए, यण्-कीति के लिए, जो कुछ भी सीखा जाए, पढा जाए, 
जप किया जाए, भक्ति की जाए, सेवा की जाए, मच्रयत्र 
त्र, डोरा, तावीज वगेरा सिद्ध किया जाए, वह सब परिय्रह 
है । जो साधु या साध्वी असयम में सहयोगी प्राप्त वस्तु की 
इच्छा, प्राप्त वस्तु पर आसक्ति, शिप्य जिष्यां पर मृर्च्छा 
करते है, अपने अनुयायी वर्ग को धनाढ्य बनाने की चिन्ता, 
किसी के पास बढ़ादि न होने पर चिन्ता करना, प्रसिद्धि की 
इच्छा करना, उपाधि प्राप्त करने के लिए अधिकारी या 
अनुयायियो द्वारा प्रयत्त कराना, लेख या पुस्तक अपने 
नाम से टूसरो के द्वारा लिखवाना, गृहस्थ के कार्यो में भाग 
लेना, गृहस्थों को अपने काम के लिए मेजना, बुलाना, वैठाना, 
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--छक्त क्रिया क्ररने वाले साधु-सांध्वी परियग्रही हैं । ९० 


' ममत्व बुद्धि से रखा हुआ स्पकरणः. भी सयम का 
उपकरण नही रहता, वह तो अधिकरण बन जाता है । अनर्थ 
का मूल कारण बन जाता है। वास्तव में अ्रपरिग्रही वही 
साधु है,,जो किसी पर मोह नही करता, किसी पर अपनापन 
का भाव नही लाता । खो जाने, पर, नष्ट हो जाने पर, अपहरण 
हो जाने पर आततं-ध्यान नही करता। 

प्राणी को जिन ससारिक पदार्थों की इच्छा होती है 
वे पदार्थ--शब्द, रूप, रस, गन्ध, और स्पर्श है । 

प्राय प्रत्येक पदार्थ की इच्छा इन्द्रिय और मन की 
विषय-लोलुपता से ही होती है। भ्रतएव इन पाँच इन्द्रियो 
के इप्ट विषयो पर राग न करता और अनिष्ट विषयो पर 
हदघ न करना ही सयम है | क्योकि ये विषय शान्ति के भेदक 
है, महात्रत के भजक है, केवलि-भ[षित धर्म से भ्रष्ट करने वाले 
हैं, आत्म-बोध से टूर रखने वाले है, ससार में भटकाने वाले 
है, कर्म-बधक है, कषायो के जनक हैं, परिणाम मे कहुक है, 
भव-रोग तथा पाप के वद्धंक है । 

इन्द्रियो का स्वभाव है अपने-अपने विषय को” श्र हरंण 
करना, परन्तु उनमें राग, हें ष, मोह, एवं ममता करना पाप 
है । किसी भी इन्द्रिय को नष्ट 'करता, फोडना श्रज्ञानता है। 
यह है ऋजु-सूत्र नय को दृष्टि से परिग्रह भौर अपरियग्रह की' 


परिश्ाषा । हक 5 जी 
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अप्रमत्त गुण-स्थानो में विचरना: प्रशेस्त॑ ध्यान में तल्‍लीने 
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होना, आठ प्रवचन माता की आराधंना करना, पूर्ण अ्रहिसा 
मय सत्यमय अचौयंमय ब्रह्मचर्यमय एवं जीवन को अपरिग्रह 
कहते हैं । इस नय की मान्यता है कि जो प्रमत्त ग्रुण-स्थान है, 
उनमे विचरना परियग्रह है । 


क्यो कि बाह्मपरिभ्रह का कारण श्राभ्यन्तरिक परियग्रह है | 
ग्राभ्यल्तरिक परिग्रह के निवृत हो जाने से वाह्य परिग्रह की 
निवृत्ति स्वयमेव हो जाती है। ज्ञान ससार के बन्धनो से मुक्त 
करने वाला है, परन्तु यदि उसके कारण किचित्‌ भी अ्रभिमान 
उत्पत्र हुआ है तो वह ज्ञान भी परिग्रह है। इसी प्रकार सयम 
झ्र तप के विषय में भी समक लेना चाहिए । इस लोक के 
उद्देश्य से, परलोक के उद्देग्य से, यश-प्रतिष्ठा और इलाघा 
के उद्देश्य से जो कुछ भी ज्ुभ क्रिया की जाती है, वह सब 
परिग्रह है । अपने वचन का मोह करना, पक्ष-पात करना, हंठ 
करना, सविभाग ठीक न करना, किसी पदवी को पाने के लिए 
आगमों का अध्ययन करना भी परियग्रह है | १० प्रकार के पाप- 
स्थानकों से विरमणा न करना भी परियग्रह है । 


समभिरूढ-नय 


समस्त पापो से निवृत्त होना, साम्परायिक क्रिया का 
रुकना, हेय को छोडना, और उपादेय को ग्रहण करना, तप 
झ्ौर सयम मे विशुद्ध पराक्रम क्रता, क्षायिक भाव मे रहना, 
देश-घाति और सर्व-घाति कर्मों से रहित होना, तेरहवे ग्रुण- 
स्थान में प्रवेश करना, परम जशुक्‍ल लेश्या * में रहना, सर्वेज्ञ 
सर्वृदर्शी- बनना अपरिग्रह है । 
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ओऔपशमिक भाव मे रहना, क्षायोपशमिक भाव में रहना 


ओऔदयिक भाव मे रहना, छ॒द॒मस्थ दशा में रहना, 
साम्परायिक क्रिया में रहना परियग्रह है । 
एवंभू त-नय 

एवभूत का सिद्धान्त है कि वास्तविक अपरिग्रह १४ वे 
गुण-स्थान में होता है क्योकि वहाँ सवर और निर्जरा का 
पूर्ण विकास हो जाता है, अन्य किसी गुण-स्थाव मे उनका 
पूर्ण विकास नही है । अत. कहना चाहिए कि १४ वाँ 
ग्रुण-स्थान ही अपरियग्रह है । 

१३ वे गुण-स्थान से निर्वाण नहीं होता, क्योकि वहां 
आदारिक शरीर, तेजस शरीर और वेदनीय आयु, नाम, गोत्र- 
ये चार कर्म शेष है ) आगम मे शरीर और कर्मो को परियग्रह 
माना है इसलिए १३ वाँ गुरा-स्थान अपरिग्रही अवश्य है, 
किन्तु पूर्णो अपरियग्रही नही । 
पंचसंचर का षट्द्वव्यों में वर्गोकरण 


अहिंसा का विषय छह द्वव्यों में केवल जीवास्तिकाय तक ही 
सीमित है । सत्य का विषय सर्व द्रव्यो तथा उनकी सर्वपर्यायों 
में विद्यमान हैं। जसे- भगवान्‌ कां ज्ञान सर्वव्यापक है, वैसे ही 
सत्य भी, इसी कारण जेनागमों में सत्य को भगवान कहा 
है । सत्य की आराधना के लिए सम्यक श्रद्धा सम्यक प्ररूपणा 


और सम्यक्‌ पालना आवश्यक है, तभी जीवन सत्यमय बन 
सकता है, अन्यथा नही) ४7 २5 


अस्तैय का विपय ग्रहण और धारणा की अपेक्षा सभी 


8. 


रद४ध | नथ-वाद 


द्रव्यों में देश-रूप से है, सर्व-रूप से नही; श्रर्थात्‌--न््याप्य रूप 
से है, और व्यापक रूप से नही । 

ग्रहण का अर्थ होता है--खाने-पीने की वस्तु, पहनने- 
श्रोढने की वस्तु, उठाने-रखने की वस्तु, प्रातिहायें-वापिस 
करने की वस्तु, पढने पढाने की पुस्तक आदि सामग्री आदि ये 
वस्तुएं दाता के द्वारा हर्ष पूर्वक दो हुई निर्दोष वस्तु हैं. जोकि 
सयम जीवन के लिए उपयोगी है, आवश्यकतानुसार सन्तोप से 
ग्रहण करना और उसे यतना से बरतना | तथा विनय पूर्वक 
श्र्त-जान ग्रहण करना भी अस्तेय ब्रत है ।... ,.. , 

धारण का भअ्रर्थ होता है--अ्रचार्य-प्रवर तथा सदूगुर 
की आज्ञा होने पर ही तप-जप करना, .स्वाध्याय , करना, 
सामायिक आदि पट आवश्यक करना, सहर्मी ग्लान,आदि 
की वंयादृत्य करना, अ्रध्ययन-ग्रध्यापन सलेखना आदि करना, , 
अर्थात्‌ साधुता की प्रत्येक क्रिया आजा से करता । महानिर्गत्यो 
ने जिन नियम-उपनियमों का पालन किया है, उन्हे श्राचरण 
में लाना और जो अनाचीणं है, उनका झ्राचरण न करता, 
श्राज्ञा लिए बगेर कोई भी क्रिया न करना | 

जिन कवियो की कविताएँ, विचारको के विचार ज्ञाचियों 
की, शिक्षाएं, आगमधरो की धघारणाएं ग्रहण की हों उत्तका 
सदेव आभार मानना घारणा अस्तेय-ब्रत है। ! 

ब्रह्मचर्य का अर्थ होता है--रूप भर रूप-सहगंत पुद्गलों 
मे अनासक्त, हीना ॥ 6. + हक. 

रूप और रूप-सहगत 'पुदुगल क्या है ? 
» 'इसका- विवेचन निम्नोक्त है « 


क्त 
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पुरुष की अ्रपेक्षा से स्त्री और नपु सक विजातीय है । 

स्त्री की अपेक्षा से पुरुप और नपु सक विजातीय है। 

और नधु सक को अपेक्षा से पुरुष तथा स्त्री विजातीय है । 
पुरुप-पुरुष परस्पर सजातींय है, और, स्त्री-स्त्री भी 
परम्र सजातीय है। 

(१) विजातीय अच्तव॑र्ती आकर्षक अद्भोपाड्ध को रूप 
कहते है, और सजातोय अन्तवंर्ती मनोमोहक अद्भोपाड्भध को 
व्प-सहगत पुद्गन कहते है । 

(२) विजतीय लिंग को रूप कहते है, और उसके 
पदेयोगी उद्दीपक समस्त अवयद और वेप-भूपा को रूप-सहगत 
ऊगल कहते है 

(३) विजातोय को रूप कहते हें और जो वास्तविक रूप 
* विजातीय नहीं है, क्रिन्तु वेप-भ्पा से विजातीय प्रतीत 
होता हो, उसे रूप-सहगत पुद्गल कहते है । 

(४) मैथुन के प्रधान अज्भध को रूप कहते है और वत्सहश 
जाकार वाली अन्य सभी वस्तुएँ रूप सहगत पुदगल है। 

(५) विजातीय को नेत्र और मन का विपय करता रूप 
हहैनाता है, और विजातीय का चित्र देखना, विजातीय मूर्ति 
गे आालियगन करना रूप-सहगत पुद्गल है। 

उपयु कत सभी आकर्षकों से आत्यच्तिक निवृत्ति पाना 
हो ब्रह्मचर्य है । 

हे इसका विषय सभी द्रब्यो में देश-रूप से है, सर्व-रूप से 
हे | 


अपरिग्रह का विषय सर्वाज्धीण है । 


२६६ ] नय-वाद 


शका-.. जीव और पुद्गल , इन दो द्वव्यों में ही परिग्रह 
समाविष्ट हो जाता है। धर्म, अधर्म, आकाश, काल--ये चार 
द्रव्य अरूपी है, अम्ूर्त है, और इनसे सर्वथा निवृत्ति भी नहीं 
हो सकती । फिर इनकी गराना परिग्रह में क्यो की गई ? 

समाधान--जहाँ तक जीव और पुदुगल का सवध है, वहाँ 
तक उक्त चारो का सम्बन्ध नियमेन है , अ्र्थात--जहाँ तक 
कर्मो के साथ सम्बन्ध है, वहाँ तक नियमेन छहों द्वव्यों के 
साथ सम्बन्ध है । जो आत्मा आ्राठ प्रकार के कर्मो से रहित 
है, वे अपरिग्रही है । आात्म-भाव को छोड़कर शेष सभी द्रव्य- 
पर-भाव है। पर भाव-से सम्बन्ध बिच्छेद करना ही वस्तुत 
श्रपरिग्रह है| अपरिग्रह आझ्रात्म-भाव है पर भाव नहीं। 
विभाव परिणति को परिग्रह कहते है, और स्वभाव 
परिणति को अपरिग्रह । 

आश्रव और बन्ध परिग्रह है। सवर, निर्जरा और मोक्ष 
अपरियग्रह है । श्रपरिग्रह का पूर्ण विकास १४ वे ग़रुण-स्थान में 
ही होता है। वही अवस्था सादि अ्रनन्‍्त कहलाती है। 


